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प्रकाशकका वक्तव्य 


हमें हथ हे कि बापूकी अमर जयन्तीके शुभ अवसरपर गांधीजी? 
प्रंथभालाका यह तीसरा प्रकाशन अहिंस! प्रकाशित हो रहा है'। अंथमालठाका यह 
दूसवाँ खण्ड है । अहिंसा खण्डके प्रायः तीन भाग होंगे। यह प्रथम भाग है । 

इस भागके प्रकाशनकी अनुमति देकर श्री जीवनजी डाह्माभाई देखाई 
(व्यवस्थापक-द्रस्टी, 'नवजीवनः, अहमदाबाद) ने जो कृपा की है, उसके लिए हम' 
उनके आभारी हैं । 

पाकिस्तान स्थित भारतीय हाई कमिहनर माननीय श्री श्रीप्रकाश, सुखप्रष्ठके 
चित्रके लिये; श्री कमछकुमार, दिल्‍ली तथा चेकोस्छाबाक सोसाइटी, बाटानगर, 
कलकत्ता, अन्दरके प्रष्ठोंके चित्रों के छिये; श्री रामनाथ अग्रवाल, लक्ष्मी फोटो एन- 
प्रेबिंग कम्पनी, इछाहाबाद ब्लाकोंके लिये तथा ईगल्ञ प्रिटिंग बक्से, कलकत्ताके मुख 
पृष्ठके चित्रकी छपाईकफे लिए हम आभारी हैं। 

काशी बिद्यापीठके भूतपूर्व अध्यापक स्वर्गीय श्री कन्हेयालाछजीकी संप्रह- 

बत्तिने हमें अनमोछ् सहायता दी है। उनके संग्रहीत हिन्दी नवज्ञीवन! तथा 
मसृंग-इंडियाटन हमारा कार्यभार हल्का किया है । हम उनकी स्वर्गीय आत्माके प्रति 
कृतज्ञ हैं । बनार्सके प्रसिद्ध कांग्रेस-का्यकर्ता तथा गांधीभक्त श्रीरामसूरत मिश्रने भी 
अपने 'संग्रह”के उपयोगसे बड़ी सहायता दी है। हम उनके भी आभारी हैं । 

इस भागका पूरा संकलन श्री लीलञाघर शर्मा 'पबतीय'ने बड़े ही अध्यव- 
सायसे किया है |_ यह अंक उनके द्वी परिश्रमका फछ है। भरी विद्यारण्य शर्मोने भी 
सम्पादनमें सहायता दी है | हम दोनों सज्जनोंके आभारी हैं । 


प्रंथभाछाका जो अपूर्व स्वागत हो रहा है, उससे हमको जो बर तथा 


साहस. मिल रहा है, उसके सहारे हमें आशा है. कि इस अलनुष्ानमें हम सफल्ष 
सिद्ध होंगे। 


श्र 
( कृपया पृष्ठ ११६ पर छेखके अन्तमें १९४८ के स्थान पर १६२६ पढ़िये | ) 


आमुख 


भारतके लिए अहिंसा शब्द नया नहीं है । में तो यह भी कह सकता हूँ 
कि भारत ही नहीं समस्त संसारके लिए यह शब्द पूर्णतः परिचित है। जगतका 
कोई धर्म ओर समुदाय नहीं है जिसने अहिंसाकी महिमा न गायी हो, और ग्राणि- 
मात्रपर दया करना न सिखाया हो । भारतमें तो अहिसाके आदशने अति आरभिक 
कालसे अत्यन्त ऊँचा स्थान प्राप्त किया है। उपनिषदोंमें, भ्मृतियोंमें और समय- 
समयपर इस देशमें अचलित विभिन्न प्रकारके सम्प्रदायोंभें सवंत्र अ्दिसाको प्रथम 
स्थान दिया गया है। भक्ति, योग ओर ज्ञानके जो त्रिविध मार्ग भारतीय विचारकों- 
की विचार-पद्धतिसे संभूत हुए हैं, उनमें सर्वत्र साधकके छिए अहिसाकी 
साधनाका प्रखर उपदेश मौजूद है । भारतका भागवत-धर्म, भगवान बुद्धके उपदेश, 
जेन-धर्म इत्यादिने तो अहिंसाकी कल्पना और आदर्शको परम तेजर्विता 
प्रदान की है। तबसे लेकर सन्‍्तोंके युगतक इस देशकी धार्मिक और सांस्कृतिक 
विचार-शेली तथा विचार-धारामें अहिंसा सुदृढ़ रूपसे स्थित है। फछतः हमारे 
लिए विशेष रूपसे यह कहा जा सकता है कि अहिंसाकी कल्पना, उसका आदी 
ओर उसकी साधना कोई नयी बात नहीं है । इस देशके ऋषियों, विचारफों, 
मद्दात्माओं ओर सन्तोंने अबाध रूपसे उसका उपदेश किया है । 


फिर अहिंसाके संघंधमें यदि बापूने कुछ कद्दा तो उसमें विशेषता क्‍या 
है ९ वे भारतकी सहस्राब्दियोंकी सांस्कृतिक और पेतिहासिक गतिके उज्ज्बत् 
प्रतीक ही तो थे। भारतने अपने छम्बे जीवनकी अवधिमें, आरम्मसे अबतक 
घिकास और संस्कृतिके क्षेत्रमें जो कुछ अजेन किया था उन सबका प्रतिनिधित्व 
करनेके लिए ही बापूका अवतार हुआ। वे भारतकी सांस्कृतिक झंखढाकी आछोक- 
भयी कड़ी थे। हम देखते हैं कि भारतकी संस्कृतिमें तथा युग-युगमें उसके हरा 
उपत्तब्ध उ्ज्यल अनुभूतियोंमें जो कुछ भी सत्य, जो भी सुन्दर ओर जो भी 
शिवसय था उन सबकी अभिव्यक्ति बापूफे रूपमें हुईं। फिर उनके द्वारा एक बार 
पुनः अहिंसा शब्दके उधारणमें और उनके द्वारा उस आदरके प्रतिष्ठापनमें कोनसी 
नयी विशेषता रही । यह प्रश्न बहुधा हमारे सम्मुख उपस्थित होता है. और उसका 
उत्तर दूँ दनेमें ही बापू, उनकी कल्पना और उनके उपदेशकफी विशेषता दृष्टिगोघर 
दो जाती है। गांधीजीकी श्रहिंसा केवल मधात्माओंकी और विरागियाँकी भर्डिसा 
नहीं है। उनकी अहिंसा विशुद्ध धर्मोपदेशमात्र सहीं है, जिसका उपदेश करके सन्त 
और महाता। तृप्त हो जाया फरते हैं । उनकी अहिंसा विशुद्ध अजम्यादर्शके रूपमें 
ज़गंतके सम्मुख उपस्थित नहीं हुई है । अपनी अहिसाके हारा उन्दोंने इमारे पर- 

ञॉं 


छोककी सिद्धि और स्व॒गकी प्राप्तिकी कल्पनासान्न नहीं की है। उनकी भ्रहिंसा न 
निष्क्रिय है, न फेवछ अरूप उत्तम कल्पना। गांधीजीकी अहिंसाकी कर्पनामें 
केबछ प्राणिसात्रके प्रति दया अथवा जीवहिंसा मात्र न करना «ही समाविष्ठ 
नहीं है। उनकी अहिंसा इन सबसे कहीं अधिक व्यापक, कहीं अधिक सजीव और 
कहीं अधिक सक्रिय है। बापूके अहिंसा संबंधी विचारोंका मन्थन कीजिये ओर आप 
इस परिणामपर पहुचेंगे कि उन्होंने अहिंसा शब्दका प्रयोग एक संकेतके रूपमें 
अथवा विचार-प्रतीकके रूपमें किया हे । 
गांधीजीकी सारी विचारधारा, उनकी सारी विचारशेढछी, उनकी 
सारी दृष्टि, उनका सारा दर्शन, उनका पथ, उनकी साधना ओर प्रयोग, सबका 
सब उनके अहिसा गाब्दमें व्यक्त द्ोता है| बापू कोरे दाशनिक, विशुद्ध कल्पनाशीक 
विचारक अथव! केवल रुखे सिद्धान्तवादी नहीं थे। वे कठोर कर्मठ, नेष्ठिक 
साधक ओर जीवन तथा जगतकी गतिविधिका साक्षातकार कर ल्ेनेबाले अत्यन्त 
व्यवहारिक व्यक्ति थे । वे यदि आत्मामें, परमात्मामें, परछोकमें, अदृश्य और 
अमूतमें, चेतना ओर भाषनासें आस्था रखनेवाले दार्शनिक थे तो उसके साथ-साथ 
इस जगतके स्थूल्न रूप, उसकी स्थूल आवश्यकताओं, उसके दृश्य-स्वरूप और उसकी 
व्याथह्वारिकताका सूक्ष्म तथा विस्तृत ज्ञान रखनेवाले युग पुरुष भी थे। उनके छिए 
परछोककी साधना आवश्यक रही होगी, पर उससे भी बढ़ी आवश्यकता उनकी 
दृष्टिमें इहलोकके कल्याणमें थी। बह जिस जगतमें उत्पन्न हुए थे, बह जगत उनके 
सामने था, उसको समस्‍यायें ओर गुत्थियां उनके सामने थीं, उसका गुण और 
घिकार उनके सामने था, उसका वेषम्य ओर उसकी विफछता उनके सामने थी। 
उसकी कठिनाइयां और उसकी आवश्यकतायें भी उनके सामने थीं । उन्हें संसारकी 
समस्याओंको सुछ्माने ओर उनका समाधान करनेके किए पथ प्रस्तुत करना था। 
इस लक्ष्यको सामने रखकर उनका विचर-प्रवाह एक दिशाकी ओर बह चढछा और 
उसने एक पथ, अवाहकी एक दिशा, ग्रहण कर छी । अहिंसा शब्दके द्वारा उन्होंने 
अपनी वही दृष्टि, बह्दी दशेन और वही पथ जगतके सम्मुख रखा। गांधीजीने व्यक्ति 
ओर समूहके छिए, समाजके संघटन ओर सामाजिक तथा व्यक्तिगत जीवन- 
व्यापारके लिए जिस भित्तिका प्रतिपादन किया वह उनकी अहिसासें समाविष्ट 
है। बह अहिंसा फेवल सन्‍्तों और साधकोंक़्े लिए नहीं है, प्रत्युत उसके द्वारा 
उन्होंने व्यक्ति ओर समाजके लिए एक आधार निर्मित किया जिसपर संभव्यूहन 
करना ही आधुनिक जगतकी समस्याओंके हल्का उपाय था। 
बापूकी दृष्टिमें सलुष्यकी प्रगति ओर बिंकासका एक निर्धारित पथ है । 
मानव जिस सीमातक पशुतासे, पशुभावोंसे, पशु-अबृत्तियोंसे ऊ'चा उठता गया 
और जिस सीमातक अपने नेसर्गिक पाशवका निराकरण कर सका, उस सीम।- 
तक वह विकास-पथपर अग्रसर द्ोता गया । मलुष्यमें छोभ है, हिंसा है, 
छघ है, अपची अभुता स्थापित करनेकी भावना है, ममत्व है, अदमूत्व है, जहंकी 
पृत्ति और उसकी पूजाक्की कासना है । ये सजात भ्रवृत्तियां है. जो उसके 
। ड़ | 


जीवनके साथ अनिवाय रूपसे छगी हुई हैं। ये अतिमोलिक वृत्तियाँ मानव ओर 
पाशवके समान धमे हैं। इन वृत्तियोंके शासनसे शासित जो प्राणी असहयाय- 
रूपमें उनके इशारेपर जीवन यापन करता चढछा गया वह विकासकी यात्रा 
पशु बिन्दुतक पहुंच कर ही रुक गया। पर भनुष्य मनुष्य हुआ क्योंकि प्रकृतिने 
उसमें वह शक्ति ओर वह क्षमता प्रदान की जिससे बह अपनी इन मूल-बृत्तियोंसे 
ऊ'चा उठ सफे, उनकी सीमा बांध सके ओर उनका संतुलून कर सके । बिकासके 
इतिहासकी यह गति मानव-विकासके पथकी ओर स्पष्टतः संकेत करती हे। 
विकासका पथ अनन्त है, अतः उसका अन्तिम बिन्दु क्या है यह बताना कठिन 
है, पर इतना तो स्पष्ट हे कि मानव-जीवनकी सुषमा, गरिसा ओर सोन्‍्दर्य 
इसीमें है. कि वह अहमृत्वय ओर ममत्वसे ऊंचा उठता चल्ने । मनुष्यके 
समाजका रक्षण ओर स्फुरण इसी एक बातपर अवलःब्बित हे कि मनुष्य अपने 
अहंकी सीमाका संकोच करे। अपने अहं के विसजनपर ही हमारे परिवारका, 
हमारे समाजका और हमारे मानव-जगतका निर्माण होता है. तथा हमारें व्यक्ति- 
गत जीवनके संबंध स्थिर होते हैं । 


कहते हैं. कि मनुष्य स्वभावत३ व्यक्तिबादी और अहंबादी होता 
है। यदि यह सच हो तो भी इतना तो स्वीकार करना ही होगा कि मनुष्य 
अपने अहमृत्व ओर व्यक्तित्वके संकोचन तथा विसजनके द्वारा ही अपने 
समाजकी रचना करनेमें समथ होता है । जिस दिन व्यक्ति प्रकट होता है, 
लस दिनसे ही समाजका अंग हो जाता हे ओर उस दिनसे ही समाजफे 
छिये अपने व्यक्तित्बकी स्रीमा संकृचित करने लगता है । यही व्यक्तित्वका 
संकोच ओर अहमत्वका अधिकाधिक विसर्जन उसके व्यक्तिगत झौर सामाजिक 
जीवनके विकासका पथ रहा है । जिस दिन मलुष्य प्रततिके इस पथसे विम्ुख 
होता है, उस दिनसे उसका विकास रुक जाता है, उसकी संस्कृति कुंठित हो जाती 
है, उसके जगतमें आग लग जाती है ओर उसकी मनुष्यता छुप्त हो जाती है। 
समूहके लिए, बिराटके छिए, अहंकी सत्ताको, उसकी सीमाओंको ढह्माना छोड़ 
कर जिस दिन अहंकी पूजा ही लक्ष्य हो जाता है उसी दिन स्वार्थ प्रब्छ होता 
है, पीड़न आरम्म दोता है, संघर्षकी सृष्टि होती है, हिंसाका उद्रक होता है, 
बल, शरत्र ओर शक्तिके सह्दारे पशुत्ताका खांम्राज्य स्थापित होता है और महुष्य 
पशु होकर समानवाधिकारोंका अपहरण करके मनुष्यताके राज्यको खो बेठता है । 
फिर बह स्थिति पतनकी ओर ले जाती है ओर भमुष्यता तथा उसकी संस्कृति 
खतरेमें पड़ जाती है। बापूने देखा कि आधुनिक विश्वकी समस्या यही है । 
मनुष्य सब कुछका अधिकारी होते हुए भी भनुष्यता खो बेठा है क्योंकि उसने 
पदे-पदे अहंका विसर्जन करते हुए व्यक्तित्वकों विराठमें छय करने देनेके पथसे 
बिरत होकर अहंकी ही पूजा आरंभ कर दी है |क्ाकाशसे उसकी यह विमुखता 
उसे अंधकारमें ले गयी जददां पहुंचकर धह प्रथ-आान्त हो गया। यही फारण है 
कि विश्व मलुष्यके पीड़नसे, मलुष्य हर मद दोहनसे, मलुध्यकेःशासन ओर 


दलनसे विताड़ित है। यही कारण है कि धरिन्नीका अभिषेक रक्तसे हो रहा है। 
मनुष्यता आततनाद कर रही है ओर संस्कृतिका लोप होता जा रहा है । 

इस स्थितिसे संसारका परिन्राण तभी हो सकता है. जब मनुष्य अहंसे 
ऊँचा उठे | बापूकी अह्विसाकी कत्पनामें इसी कारण सीधी-सादी जीव-दया ही 
नहीं, प्रत्युत अहमृत्वके विसर्जेनकी कल्पना निहित है। उनकी दृष्टिमं वह सब 
हिंसा है जिसका उम्मेष अहँके भावसे होता है। स्वार्थ, प्रभुताकी भावना, जातिगत 
विद्वेप, असन्तुलिति और असंयमित भोग-दृप्ति, विशुद्ध भोतिकताकी पूजा, 
अपने व्यक्तिगत तथा वर्गगत स्वार्थोका अंध साधन, शब्र ओर शक्तिके हारा अपनी 
कामनाओंकी संठ्ति, रबाधिकार बनाये रखनेके लिए बलका आश्रय तथा दूसरेके 
अधिकारोंका अपदरण आदि समस्त बातें हिंसा ही हैँ । बापूकी दृष्टिमें हिंसा एक 
मनःस्थिति है जो विशेष प्रकारकी प्रवृत्तिमं व्यक्त होती है ओर जिसका व्यावहा- 
रिक तथा सजीव स्थरूप उपयु'क्त प्रकारके कार्यो्मे मत्त होता है । इसी प्रकार उनकी 
अहिंसा इन सबसे विपरीत मनःस्थिति, प्रवृत्ति, पथ ओर कार्यकी द्योतिका है । 
उनकी अहिंसा वह मनःस्थिति हे जिसमें मलुष्यका उज्ज्वलांश उद्दीप्त हो, वह 
अहंकार, स्वार्थ, भोतिक भोगोंकी छोलुपतासे ऊँचे उठकर, अपने व्यक्तित्वका 
विसजेन विराटके कल्याणमें कर देनेमें अपना विकास, अपनी प्रगति और अपना 
निश्रेयसल देखे । वास्तवमें बापुके मुखसे निकछा हुए अहिंसा ह्ब्द इन्हीं 
विचारोंका अतीक है । वह जीवन और-जगतके प्रति इसी दृष्टिका प्रति- 
निधित्व करता है। इस अहिसाकों वे व्यक्तितत और सामाजिक जीवनकी 
मूलभित्ति वताना चाहते हैं. ओर इस प्रकार उस महान बिद्वोहकों 'चरिता्थ 
करना चाहते हैं जिसके द्वारा आज की सांस्कृतिक ओर सामाजिक संघटनकी 
अट्टालिका मूलसे ही परिवत्तित हो जाय । 

अहिंसाकी कल्पना इस सजीब रूपमें करके उनके ऐसा कर्मठ, कोरा 
दाशंनिक चुप होकर नहीं बेठ सकता था। अहिसाकी स्थापना अहिंसक पथ 
ओर अहिसक प्रयोगके द्वारा ही हो सकती है। यदि आदश व्यवहार नहीं 
हो सकता ओर यदि व्यवह्यर आदशेका अनुगमन नहीं कर सकता तो वोसों 
निर्जीब और 'थोथे हैं, तथा उनका मूल्य कोड़ी बराबर भी नहीं है। बापूकी 
यही तेजनिस्बी धारणा थी--जिसे लेफर उन्होंने अध्विसाकी अपनी कल्पना- 
ओऑंको सक्रियता प्रदान कर दी। उन्होंने देखा कि जगतमें अबतक पशुताका 
पशुतासे, हिंसाका हिंसासे, शस्रका शख््रसे ही सामता किया गया है। फल्नतः 
निर्बेत्ष पशुतापर सबत्ल पशुता ही विजयिनी हुई और बल्दीन शस्त्रोपर सबल 
श्स्त्रोंकी सत्ता प्रतिष्ठित हुई। इस प्रकार स्पष्ट है कि दुर्बछ हिंसा और दुनल पशुताका 
नाश करके प्रथछ हिंसा और प्रबल्ल पशुताकी प्रतिष्ठा की गयी। इससे छयकी 
संसिद्धि केसे संभव थी) वह' को तभी संभव हो सकती है, जब हिंसा अहिसासे, 
पशुता शव से ओर भौतिक शक्ति आत्माकी प्रखर्ता ओर ओजसे पराभूत हो । 
ब्रपूने आवशपक्षअलुकूत ही व्यषहारक्ों सरणी निर्मित कर दी । पविन्न रूक्ष्य के 
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छिए पवित्र साधन और पवित्र पथका निर्माण कर डाला। उनकी अहिंसा निर्जीब 
नहीं, सजीब रूपमें व्यक्त हुई। वह मूर्त हुई प्रबल् हिंसाका सामने करनेके लिए 
प्रचण्ड शक्तिके रुपमें, ऐसी शक्ति जिसके सम्मुख जगतकी समस्त पशुता ओर शख्र- 
प्रहार कुण्ठितहोगया । ऐसी शक्ति, जो दंभियोंके दंभको चूर्ण कर सके, और अत्यन्त 
प्रचण्ड संघर्ष, महान्‌ बिद्रोह तथा व्यापक गतिशोलताका प्रजनन कर सके । अबतक 
मानव जगतके इतिहासके किसी थुगमें अहिंसाकी ऐसी कल्पना करनेबाला कोई 
दूसरा व्यक्ति उत्पन्न ही नहीं हुआ | उनकी यह कल्पना ही विश्वके विशाल संस्क- 
तिक तथा विचोर-क्षेत्रती उनफी न केबछ पहली किन्तु अभिनव देन है | इस 
अहिंसाको व्यवहारमें छाकर, प्रत्येक प्रणीके लिए उसे उपछब्ध' वर, व्यक्ति ओर 
समाजके जीवनपथमें उसे प्रस्तुत कर तथा उसकी शक्ति ओर सक्रियताको प्रदर्शित 
कर उन्होंने बह कर दिखाया जो अबतक किसी ने नहीं किया | 

यह सममभाना भयावनी अश्रान्ति होगी कि शस्त्र न उठानेको ही बापूने 
अहिंसाकी संज्ञा अदान की है। आप उनके विचारोंकी गृढ़तामें प्रवेश कीजिये 
तो यह देखियेगा कि उनकी अहिंसा इतनी संकुचित नहीं है। संकुचित ही नहीं 
प्रत्युत उनकी अहिसाका रूप ही दूसरा है। उनकी दृष्टिमें अहिसक फार्य भी हिंसक 
हो सकता है और हिंसक कार्य भी अहिंसाकी सीमामें आ सकता है। सूछ प्रइन 
है, उस मनःस्थितिका जिसे भ्रदृण करके आप कार्य विशेष करते हैं। यदि ऐसा न 
होता तो बापू यह कदापि न कहते कि शखस्रधरी शत्रुके सम्मुख पलायन करना 
वह कायरता है जिससे बढ़ी हिंसा दूसरी हो नहीं सकती। उन्होंने साफ-साफ 
कहा था कि नाजियोंके विरुद्ध शस्त्र उठाकर पोढछों ढवारा जो युद्ध हुआ वह अध्िंसक 
प्रतिरोधके समान था| उनके इन विचारोंकी समीक्षा कीजिये। जो व्यक्ति निर्भय 
होकर और जीवनकी बलि बढ़ाकर बिना श्र उठाये शखका सुकाबछा करता है 
है बह अहंके मोहको छोड़फर सत्यके लिए अपनेको समर्पित कर देता है। उस 
व्यक्तिकी यह पद्धति पिशुद्ध अहिंसक है। पर अपने प्राणके भयसे शंखके सामने 
पछायन करनेवाला यद्यपि हिंसा नहीं करता पर वह बापूकी दृष्टिमें न केबछ 
भद्दान कायर है, प्रत्युत सबसे बड़ा हिंसक है, क्‍योंकि उसे अहंके प्रति भोह है 
ओर सत्यकी उपेक्षा करके अपने अकिंचल आणोंकों घचालेकी चाह हैे। उन्होंने 
बार-बार कहा है कि कायरताकी अपेक्षा शरत्र उठाकर शज्रुका सामता करना कहीं 
अधिक श्रयस्कर और अद्दिसक है। यदि कोई व्यक्ति किसीकी सम्पत्ति हृड़प कर 
जानेकी इच्छा लेकर इसके द्रवाजेपर अनशन आरंभ कर दे तो क्या वह अह्िंसक 
हो जायगा ९ स्पष्ट है कि बापूकी दृश्ठिमं, अहिंसक-साधन प्रहण करके भी इस 
' अकारका कार्य करमेबाछा सबसे बढ़ा हिंसक होगा। इसी प्रकार शस्त्र क्षेकर किसी 
रोगीके विषाक्त त्रणको चीरकर रक्त बहानेबाछा और रोगीको पीड़ासे छुटपटानेफे 
छिए बाध्य करनेवाा डाक्टर हिंसक नहीं हो सकता ग्रद्यपि उसका कार्य हिंसात्मक 
दी है। यही दृष्टि थी और यही था सानदण्ड जो बापूको माह्म था, जिसका अम्राण 
अध्दमदाबादमें पागछ कत्तेके मारने और पीड़ासे कराहते हुए बछड़ेको सुईके छारा 
दवा देकर इस जीवनसे छुटकांरा दिलानेमें व्यक्त होता है। 
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अहिंसाकी यह ओजस्विनी, यह तेज-पूरित और यह सबछ करुपना जिस 
ऋषिने जगतके सामने उपस्थितकी उसने वास्तवमें मानव समाजके सांस्कृतिक पथकों 
प्रशरत कर दिया। उसका स्थर भिन्न था, उसकी दृष्टि भिन्न थी, उसका पथ 
भिन्‍न था, उसका प्रयोग भिन्‍न था। आधुनिक जगतकी समस्त बिचार-पद्धतियोंसे 
भिन्न उसने संसारकी शुत्थियोंफी एकदूसरे दी कोणसे देखा ओर उनके हलका उपाय 
अभिनव ढंगसे प्रस्तुत किया | आज जगतकी रुबसे बड़ी आवश्यकता यही है फि 
मनुष्य अपनी खोयी हुई मनुष्यता प्राप्त करे। मानव समाज अपेक्षा कर रहा है 
अपने उच्ज्वलांशके उद्बोधनका जिसकी सुपुप्ति ओर मूछौसे धरिन्री विनाशकी 
ओर उन्मुख हो गयी है। बापूने अहिंसा शब्दके द्वारा वही अदान किया जिसकी 
अपेक्षा आजका थुग कर रहा है । 


वे मानव-समाजके दुर्भाग्यसे और हमारे पापोंके फलस्वरूप हमारे बीच 
नही रहे | पर उनका जीवन ओर उनके विचार उस दिशाकी ओर संकेत कर गये हैं, 
जिधर जानेमें ही जगतका कल्याण है। प्रस्तुस्त पुस्तकमें उनके इन्हीं विचारोंका 
सकलछन किया गया है। उनकी अहिसाके संबंधमें जितनी निम्‌छ घारणाें 
ओर आन्त विचार भज्ञ छोगोंमें ही नहीं भ्रत्युत विचारकों और पण्डितोंमें 
भी पाये जाते हैं, उनका निराकरण आज आवश्यक है। बापूके जिस 
लेखों ओर विचारोंका यहां संकछन किया गया हैः उन्‍हें देखनेपर पाठकोंको 
स्वयं यह आभास मिछ जायगा कि उन्होंने स्वतः तरह-तरहके सन्देह और 
अआन्त-विचारोंको दूर फरनेका प्रयत्त किया है । यह भारतका सोभाग्य था 
कि बापूके द्वारा उसने न फेबछ अपनी खोयी हुई स्वतंत्रता ही प्राप्त की 
प्रच्युत अतीतके विलुप्त ऐश्वर्यंकों भी उपलब्ध किया। भारतका ऐश्वयें उसकी 
भोतिक संपदाम निहित न था। घरित्रीमं उसका सम्मान उसके उस सांस्कृतिक 
अभिनयके कारण था जिसके द्वारा उसने समथ-समयपर मानवताकों प्रगति और 
देवत्वका संदेश दिया था | संसारफी पुनः उसी भारतने बापूके द्वारा एक बार 
बसा ही दिव्य संदेश दिया है । अब यह उत्तरदायित्व है. इस देशके निवासियों 
पर कि वे उस सन्देशकी पविन्नता, गुरुता और सुन्दरतापर चलें तथा अपनी 
परम्पराके अनुसार कराहती हुई दुनियांको जीवन-माग दिखावें। 
बणमापाद्क भमण्दल 








नि 8 मल मिल अक क। है (अर 


कर्मगीर गांधी 


लड़ाईमें भाग 


बिछायतमें पहुँचनेपर खबर मिली कि गोखछे तो पेरिममें रह गये हैं| 
पेरिसके साथ आवागमन संबंध बंद हो गया है और यह नहीं कहा जा सकता 
कि वह कब आयेगे। गोखछे अपने स्वास्थ्य-सुधारके लिए फ्रांस गये थे, हिन्तु 
बीचमें युद्ध छिड़ जानेस चहीं अठक रहे। उन्तरो मिछे बिता मुझे देश जाना 
नहीं था, और बह कब आयेंगे, यह कोई कह नहीं सकता था। 

अब सवार यह खड़ा हुआ कि इस दरमियान करें क्‍या? इस लड्डाईफे 
संबंधमें मेरा धर्म क्या ? जेलके साथी और सत्याग्रही सोराबजी अडाजणिया 
विछायतमें बेरिस्टरीका अध्ययन कर रहे थे। सोराबजीको एक श्रेष्ठ सत्याप्रहीके 
तौरपर इंगलेंडमें बेरिस्टरीकी वाढीमके लिए भेजा था जिससे वे दक्षिण अप्रीकामें 
आकर मेरा स्थान ले छे। उन्तका खर्च डाक्टर प्रशजीवनदास मेहता देसे थे। 
उनके और उनके मात डाक्टर जीवराज भेहता इत्यादिके साथ, बह विल्धायतमें 
पढ़ रहे थे, इस विपयपर सछाह-महाबिरा किया। विछायतमें उस समय जो 
हिन्दुस्तानी छो ग रहते थे उनकी एक सभा की गयी और उसमें मैंने अपने विचार 
उपस्थित किये। मेरा यद्द मत हुआ कि विछायतर्मे रहनेवाछे हिन्दुस्तानियोंकों इस 
छड़ाईमें अपना हिस्सा देना चाहिये। अंग्रेज विद्यार्थी लड़ाईमें सेवा ऋरनेक्रा 
अपना निम्चय प्रकाशित कर चुके हैं। हम हिन्दुरतानियोंको भी इससे कम सहयोग 
स देवा चाहिये। मेरी इस बातके विरोधमें इस सभामें बहुतिरी दक्कीलें पेश की 
गयीं। क्रह्य गया कि हमारी और अंग्रेजोंकी परिस्थितिमें हाथी-घोड़े जितभा 
अंतर है-- एक गुछठाम दूसरा सरदार | ऐसी स्थितिमें गुछाम अपने प्रमुकी विपत्तिमें 
उसे स्वेच्छापूवेक कैसे मदद कर सकता है? फिर जो गुछाम अपनी गुर्ामीमेंसे 
छूठता बहता है उसका धर्म क्या यह नहीं कि प्रभु्की विपक्तिसे छाम 
उठाकर अपना छुटकारा कर छेनेकी कोशिश करे ? पर यह दलील मुझे उस समग्र 
कैसे पढ़ सकती थी ९ श्रद्यपि में 'दीनोंकी स्थितिका सहांन अन्तर समझ खेकां 
था, फिर भी भुझे हमारी स्थिति बिरकुछ गुठाभीकी स्थिति: नहीं मार्म द्वीतीं 
थी। उस समय में यह समझे हुए था कि अंग्रेजी शासन-पद्धतिकी अपेक्षा, कितने 
ही अंग्रेत अधिकारियोंका दोष अधिक था और उस दोष को हम प्रेमसे दुर कर 
सकते हैं। मेरा यह खयांछ था कि यदि अंग्रेजों हरा और उत्तकी सहायतासे हम 
अपनी स्थितिका सुधार चाहते हों तो हमें उनकी विपत्तिके समय सहायता 
पहुँचाकर अपती स्थिति सुधारनी चाहिये। त्रि 5: अंकल मैं दोषमय 
तो मानता था, परन्तु आजकी तरह बह उस सर्भध असहा नहीं माल्म होती 
थी। अतएव आज जिस प्रकार वर्तमान शासत-पद्धतिपरसे मेरा विध्वास उठ 
गया हैं और क्राज मैं अंग्रेजी राज्यकी सहायता नहीं कर सकता, उसी तरह 


गांधीणी 


उस समय जिन लोगोंका विश्वास इस पद्धतिपरसे ही नहीं, बल्कि अंग्रेज 
अधिकारियोंपरसे भी उठ चुका था, वे मदद करनेके लिए तैयार केसे हो सकते थे ९ 
उन्होंने इस समयका प्रजाकी माँगें जोरके साथ पेश करने और शासनसें 
सुधार करानेकी आवाज उठानेके छिए बहुत अलुकूछ पाया। किन्तु मैंने इसे 
अंग्रेजोंकी आपत्तिका समय सममकर साँगें पेश करना उचित न समझा और 
जबतक छड़ाई चल गही है तबतक हक माँगना भुस्तवी रखनेके संयममें सभ्यता 
और दीघेदष्टि समझी । इसलिए मैं अपनी सल्ाहपर मजबूत बना रहा और 
कहा कि जिन्हें स्वयंसेवकोंमें नाम छिखाना हो वे छिखा दें। मास अच्छी संख्यामें 
आये । उनमें लगभग सब प्रांतों और सब घर्मोंके छोगोंके नाम थे | 
फिर छाडड क्रके नाम एक पत्र भेजा गया। उसमें हम छोगोंने अपनी यह 
इच्छा और तैयारी प्रकट की कि हिन्दुस्तानियोंके लिए घायछ सिपाहियोंकी सेवा- 
सुश्रूषा करनेकी ताढीमकी, यद्‌ आवश्यकता दिखायी दे तो, हम उसके छिए तैयार 
हैं। कुछ सलाह-मशविरा करनेके बाद छाडे करने हम छोगोंका प्रस्ताव स्वीकार 
किया और इस बातके छिए हम छोगोंका अहसान माता कि हमने ऐसे ऐन 
मौकेपर साम्राज्यकी सहायता करनेकी तैयारी दिखायी। 
जिन-जिन छोगोंने अपने नाम लिखबाये थे उन्होंने प्रसिद्ध डाक्टर केंटनीकी 
देखरेखमें घायलोंकी सुश्रुषा करनेकी प्राथमिक्र ताढीम छेना शुरू किया। छः 
सप्ताइहका छोदा सा शिक्षा-क्रम रखा गया था और इतने समयथमें घायलोंकी 
प्राथमिक सहायता करनेकी सब विधियाँ सिखा दी जाती थीं। हम कोई ८० 
स्वयंसेवक इस शिक्षा-क्रममें सम्मिछित हुए। छः सप्ताहके बाद परीक्षा छी गयी 
तो उसमें सिफे एक ही शख्स फेछ हुआ। जो छोग पास हो गये उनके लिए 
सरकारकी ओरसे कवाथद्‌ वगैरह सिखानेका प्रबंध हुआ | कवायद सिखलानेका 
भार कर्नछ बैकरकों सौंपा गया और बह इस टुकड़ीके सुखिया बन गये । 
इस समय विलायतका दृइ्य देखने छायक था| युद्धसे छोग घबराते नहीं थे, 
बल्कि सब उसमें यथाशक्ति मदद करनेके छिए जुट पड़े । जिनका दारीर हृद्ठा-कट्टा 
था वे नवयुवक सैनिक-शिक्षा प्रहण करने छूगे । परन्तु अशक्त बूढ़े और ख्री आदि 
भी खाली हाथ न बैठे रहे। उनके लिए भी वे चाहें तो काम था ही ! वे युद्धमें घायछ 
सैनिकोंके छिए कपड़ा इव्यादि सीने-काठनेका काम करने छगे। बहाँ ख्तियोंका पछाइ- 
'सियम? नामक एक छुब्र है। उसके सभ्योंने सैमिक-विभागके छिए आवश्यक कपड़े 
यथाशक्ति बनानेका जिम्मा छे छिया। सरोजिनी देवी भी इसकी सभ्य थीं। उन्होंने 
इसमें खुब दिछचस्पी ली थी। उनके साथ मेरा वह भथम ही परिचय था। उन्होंने 
कपड़े ब्योंत व काटकर मेरे सामने उनका एक ढेर रख दिया और कहा कि जितना सिक्धा 
सको, उत्तने सिलकर मुझे दे देला। मैंने उनकी इच्छाका स्वागत करते हुए घायकोंकी 
सुभूषाकी उस तालीमके दिनोंमें, जितने कपड़े वैयार हो सके, उतने करके दे दिये । 
आत्मकथा 
भाग ४ श्‌ 


धमकी समस्या 


युद्धमें काम करनेके छिए हम कुछ छोगोंने सभा करके जो अपने ताम 
सरकारका भेजे, इसकी खबर दक्षिण अफ्रोका पहुँचते ही बहाँसे दो तार मेरे माम 
आये । उसमेंसे एक पोछकका था । उन्होंने पूछा था--/आपका यह कार्य भहिंसा- 
सिद्धांतके खिलाफ तो नहीं है ९” 

मैं ऐसे तारकी आशंका कर ही रहा था ; क्योंकि 'हिंद-स्वराज्यः में मैंने इस 
विपयेंकी चचो की थी और दक्षिण-अफ्रीकामें तो मित्रोंके साथ उसकी चर्चा निरंतर 
हुआ ही करती थी। हम सब इस बातकों मानते थे कि युद्ध अनीति-मय है। 
ऐसी हालतमें और जब में अपनेपर हमछा करनेवाछेपर भी मुकदमा चढछानेके छिए 
नहीं तैयार हुआ था तो फिर जहाँ द। राज्यॉमें युद्ध चछ रहा हा और जिसके भछे 
या बुरे होनेका मुझे पता न हो, उसमें में सहायता केसे कर सकता हूँ, यह्‌ प्रश्न था। 
हालाँ कि मित्र छोग यह जानते थे कि मैंने बोअर-संग्राममें योग दिया था तो भी 
उन्होंने यह मान छिया था कि उसके बाद मेरे विचारोंमें परिषत्तेन हो गया होगा। 

और बात द्रअसछ यह थी कि जिस विचार-सरणिके अनुसार में बोभर- 
युद्धमें सम्मिलित हुआ था, उसीका अनुसरण इस्र समय भी किया गया था। मैं 
ठीक-ठीक देख रहा था कि युद्धमें शरीक होना अहिंसाके सिद्धांवके अनुकूछ नहीं है, 
परंतु बात यह है कि कत्तेव्यका भान मलुप्यको हमेशा दिमकी तरह स्पष्ट नहीं 
दिखायी देता । सत्यके पुजारीको बहुत बार इस तरह गोते खाने पड़ते हैं। 

अहिंसा एक व्यापक वस्तु है। हम छोग ऐसे पामर प्राणी हैं, जो हिंसाकी 
होलीमें फँसे हुए हैं। 'जीबो जीवस्य जीवनम्‌! यह बात असत्य नहीं है। मनुष्य 
एक क्षण भी बाह्य हिंसा किये बिना नहीं जी सकता। खाते-पीते, बैठते-उठते, तमाम 
क्रियाओंमें इच्छासे या अनिच्चासे छुछ-न-कुछु हिंसा वह करता ही रहता है। यदि 
इस हिंसासे छूट जानेके बह महान प्रयास करता हो, उसकी भावतामें क्ेचछ अनुकंपा 
हो, वह सूक्ष्म वस्तुका भी नाश न चाहता हो, और उस बचानेका यथाक्षक्ति प्रयास 
करता हो, तो समभझाता चाहिये कि बह अहिंसाका पुजारी है। उसकी प्र$त्तिमें 
निरंतर संयमकी वृद्धि होती रहेगी, उसकी करुणा निरंतर बढ़ती रद्देगी । परंतु इसमें 
कोई संदेह नहीं कि कोई भी देहधारी बाह्मय॑-हिंसासे सर्बथा मुक्त नहीं हो सकता | 

फिर अहिसाके पेंटमें ही अद्नेत भावनाका भी समावेश है | और यदि 
प्राणि-मात्रमें भेव-भाव दो तो एकक्के पापका झखर दूसरेपर दोता है भौर इस 
कारण भी मनुष्य हिंसासे सोलहों आना अछूता नहीं रह सकता। जो मंसुष्य 
समाजमें रहता है वह, अनिच्छासे ही क्‍यों न हो, मनुष्य-सभाजकी हिंसाकां 
जिम्मेदार बनता है। ऐसी दशामें जब दो राष्ट्रॉमें युद्ध हो तो अह्िंसाफे अनुयायी 
व्यक्तिका यह धर्म है कि वह उस युद्धकों रुकवाबे। परंतु जो इस धर्मका पाछत 


| 
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न कर सके, जिसे विरोध करनेका साम्रथ्ये न हो, जिसे विरोध करनेका अधिकार न 
प्राप्त हुआ हो, वह युद्ध-कार्यम्नें शामिल हो सकता है और ऐसा करते हुए भी उसमेंसे 
अपनेको, अपने देशको और संसारकों निकालनेकी हार्दिक कोशिश करता है। 

मैं चाहता था कि अंग्रेजी राज्यके द्वारा अपनी, अथोत्‌ अपने राष्ट्रकी 
स्थितिका सुधार करूँ । पर मैं तो इंग्लेंडमें बैठा हुआ इंगलेंडकी नौ-सेनासे सुरक्षित 
था | उस बातका छाभ इस तरह उठाकर में उसकी हिंसकतामें सीधे-सीधे भागी द्दी 
रहा था। इसलिए मुझे यदि इस राज्यके साथ किसी तरह. संबंध रखना हो, 
इस साश्राज्यके भंडेके नीचे रहना हो, तो या तो मुझे युद्धका खुल्छम-छुरछा विरोध 
करके जबतक उस राज्यकी युद्ध-नीति न बदुछ जाय तबतक सत्याग्रह-शास्रके 
अनुसार उसका बहिष्कार करना चाहिये, अथवा भंग करने योग्य कानूनोंका 
सब्िनय-भंग करके जेलका रास्ता छेना ब्राहिये, या उसके युद्ध-कार्यमें शरीक होकर 
उसका आुकाबढा करनेका सामथ्य और अधिकार प्राप्त करना चाहिये। विरोधकी 
शक्ति मेरे अंदर थी नहीं, इसछिए मैंने साचा कि युद्धमें शरीक होनेका एक ही 
रखा मेरे छिए खुछा था। 

जो मनुष्य बंदूक धारण करता है और जो उसकी सहायता करता है, 
दानोंमें अहिंसाकी दृष्टिस काई भेद नहीं दिखायी पड़ता। जो आदमी डाकुओंकी 
टोलीमें उसकी शावश्यक सेवा करने, उसका भार उठाने, जब बह डाका डालता 
हो तब उसकी चौकीदारी करने, जब वह घायछ हो तो उसकी सेवा करनेका काम 
करता है, बह उस डकेतीके लिए उतना ही जिम्मेदार है जितना कि खुद वह डाकू । 
इस दृष्टिस जो मलुष्य युद्धमें घायछोंकी सेवा करता है, वह युद्धके दोषोंसे मुक्त नहीं 
रह सकता। पाछकका तार आनेके पहले ही मैरे मनमें ये सब विचार उठ चुके थे। 
उनका तार आते ही मैंने कुछ भिन्नोंसे इसकी चर्चा की । मैंने अपना घ्म समभाकर 
थुद्धमें योग दिया और आज भी मैं विचार करता हूँ तो इस बिचार-सरणिमें मुझ्ल 
दाप नहीं दिखाई पड़ता। ब्रिदिश-साम्राज्यके संबंधमें उस समय जो विचार मेरे 
थे उनके अलुसार ही मैं युद्धमें शरीक हुआ और इसलिए मुझे उसका कुछ भी 
पश्चात्ताप नहीं है। ! 

मैं जानता हैँ कि अपने इन विचारोंका औचित्य मैं अपने समस्त भिन्नोंके 
सासने उस समय भी सिद्ध नहीं कर स्का था। यह प्रइन सूक्ष्म है। इसमें 
मत-मेदके लिए गुंजाइश है। इसीलिए अहिसा-घर्मको माननेबाले और सूक्ष्म रीतिसे 
उसका पाछुच करनेवालोंके सामने जितनी हो सकती है, खोछकर मैंने अपनी राय 
पेश की है। सत्यका आम्रही व्यक्ति रूढ़िका अनुसरण करके ही हमेशा काय नहीं 
करता, न वह अपने विचारोंपर ह॒ठपूर्वक्ष आरूदू रहता है। बह हमेशा उससे 
दोष होनेकी संभावना जानता है और' उस दोषका ज्ञान हो जानेपर हर तरहकी 
जोखिम उठाकर भी उसको संजूर करता है और उसका प्रायश्रिच भी करता है। 
जात्मकथा 
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जब कोई मलुप्य कहता है कि मैं अहिंसा-परायण हूँ. तब उससे यह आशा 
की जाती है कि जब उसे कोई द्वानि पहुँचायेगा तो वह उसपर क्रोध न करेगा, 
बह उसका नुकसान ले चाहेगा बल्कि उसकी भाई ही चाहेगा। वह न तो उसे 
गाली-गछौज देगा और न उसके बदनको किसी तरहकी चोट ही पहुँचायेगा। 
बह तो अन्यायकर्ताक्रे द्वार किये गये हए तरहके सुकसान सहन दी करेगा। इस 
तरह अहिंसा मानों पूर्ण निर्दोषिता ही है और पूर्ण अहिंसाका अथे है प्राखिसात्रके 
प्रति दुर्भावका अभाव | षह तो मलुष्यके नीची श्रेणी के जीवों, यहाँतक कि बिपैद्ध 
सर्पों और हिंख पशुओंको गछे छगाता है। उनकी सृष्टि इसलिए नहीं हुई है कि 
उनके द्वारा हमारी विनाशक प्रव्ृत्तियोंका पोषण हुआ करे। यदि हम सिर्फ 
उस जगत्कताके देतुको ही जान छें तो हमें इस बातका पता छग जाना चाहिये कि 
उसकी सृष्टिमें उन जीवॉंका कौन-सा उचित स्थान है। अतएबं अद्दिसाका 
क्रियात्मक रूप क्‍या है ? आ्ाणिमात्रके प्रति सद्भाव। यही शुद्ध प्रेम है। क्‍या 
हिन्दू शास्त्रों क्या बाइबिछ और क्‍या कुरान, सब जगह मुझे तो यही दिखाई 


देता है । 


अद्विसा एक पूर्ण स्थिति है। सारी मनुष्य जाति इसी एक छक्ष्ययी ओर, 
संभवत:, परन्तु अनजञानमें जा रही है। मनुष्य जब अपन्ती तइ साक्षात्‌ निर्दोषिताकी 
मूत्ति बन जाता है तब वह देवी पुरुष नहीं हो जाता | वह तो कुछ अंशोंमें ममुष्य 
और कुछ अंशोंमें पशु है। हम घूँसेके बदछे घूँसा जमाते हैं. और हमारे कोधका 
पाश भी उतना ही चढ़ जाता है और इसे हम कहते हैं कि हमने मनुष्य जातिके 
उद्देश्यकी पूर्ति की है, अपने क्तेग्यका पाछन किया है। यह तो अज्ञान नहीं 
अहंकार है। हम देखते हैं कि प्रतिहंसा तो मनुष्यकी स्वाभाविक प्रवृत्ति हैं। 
हम तो उसके कायल हैं। परन्तु इसके विपरीत धर्मशास्रोंमें तो हम देखते हैं. कि 
प्रतिहिंसा कहीं सी आवश्यक कत्तंव्य नहीं मानी गयी है, बर्कि सिर्फ बह जायज 
बतायी गयी है। आवश्यक कर्तेव्य तो है संयम । प्रतिहिंसाके किए तो बहुतसे' 
नियमों और शर्तोके पान करनेकी जरूरत है। संयम तो हसारे जीवनका नियम 
ही है, क्‍योंकि बिना पूर्ण संयमके मनुष्य पूरी पूर्णावस्थाकों पहुँच दी नहीं सकता । 
इस प्रकार कष्ट-सहन मलुष्य जातिका विद्येष छक्षण है । , 

ध्येय तो हमेशा आगे ही आगे घढ़ता जाता है । ज्यों-ज्यों अधिक प्रगति होती 
जाती है स्पों-स्यों सनुष्य अपनेकी अधिकाधिक अयोग्य सानता है। सन्तोष सो 
प्रथक्षमें है, अभीष्ट सिद्धिमें नहीं । पूर्णों प्रयत्न ही पूर्ण विमय' है। अतप्थ यद्यपि में 
पहछेसे अधिक अच्छी तरह इस बातकों जामता हूँ कि में अपने ध्येथसे कितना 
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दूर हूँ. तथापि मेरे छिए पूर्ण प्रेमका नियम ही अपने जीवनका नियम है। जब- 
जब सुझे असफछता प्राप्त हागी तभी, में अधिक निश्चयके साथ प्रयत्न करूँगा । 

लेकिन मैं इस अन्तिम सिद्धान्तकी बात तो महासभा और खिछाफत कमेटी 
द्वारा कर ही नहीं रहा हूँ । में अपनी ज्रुटियोंको अच्छी तरह जानता हूँ। में जानता 
हूँ कि ऐसा उद्योग असफल हुए बिना नहीं रह सकता | सारे मनुष्य-समाजसे यह 
आशा करना कि वे सब एकबारगी इस सिद्धान्वके अनुसार चछने छगेंगे, इस 
बातको न जानना है कि मनुष्य-सम्ताजका काम किस प्रकार चलता है। छेकिन हा, 
महासभाके मंचले तो में उस सिद्धान्तका प्रचार अवश्य करता हूँ। महासभा तथा 
खिछाफत-समितिने तो उस सिद्धान्तक्े तात्पर्यका एक भाग-सात्र स्वीकार किया 
है। यदि कार्यकर्ता छोग योग दें ता थोड़े ही समयमें यह बात जानी जा सकती 
है कि विशाल जनसमूहका थोड़े परिमाणमें किस तरह प्रयोग किया जा सकता है। 
छेकिन थोड़े ही परिमाणमें तभी यथार्थ हो सकता है जब कि पूरे सिद्धान्तकी 
कसौटीपर चढ़ चुके । 

एक बूँद पानीयें वे सब गुणधर्म होने चाहिये जो एक तालाब भर पा4ीमें हैं । 
अपने भाईके साथ में जिस अहिंसाका व्यवहार करूँगा वह सारे विश्वके प्रति 
मेरी अहिंसासे भिन्न नहीं हो सकती । जब मैं अपने श्रात-प्रेमको सारे विश्व्में 
व्यापक करूँ तो उस अवस्थामें भी वह सत्य ही सिद्ध होना चाहिये । 

जब किसी नियमका व्यवहार देश और कालकी मयौदासे बाँध दिया जाय 
तब उसे व्यवहार-नियम या व्यवहार-धर्म कहते हैं। अतएव उच्चसे उच्च व्यवहार- 
नियमका पालछल करना ही इस सिद्धान्तका पूर्ण रूपसे पालछूम करना है | छेकिन 
हम आमारिकरताका व्यवद्दार चाहे व्यवहार-धर्म समझ कर करें चाहे सिद्धान्त 
सममकर करें, जबतक वह हमारा व्यवद्यार-नियम है, एक ही बात है। इमानदारीकों 
व्यवहार-नियमके तौरपर माननेबाछा दूकानदार भी बैसा और उतना गज कपड़ा 
देगा जितना कि इमानदारी-घर्म समझनेवाला दुकानदार देगा। दोनोंमें फक् केबछ 
इतना दी है कि राजनीतिक दृक्कातदार अपनी दुकानदारीको उस समय छोड़ देगा 
जब ब इसमें छाम न विखाई देगा और इससे श्रद्धा रखनेबाढा दुकानदार अपना 
सबस्ब गँवा देनेपर भी उससे सुँह न सोड़ेगा। पर असहयोगियोंकी राजनीतिक 
अहिंसा बहुलांशमें इस कसौदीपर सही नहीं निक्रछती । इसीसे इस शुद्धिकी उश्न 
बढ़ती जा रही है। अंम्लेजोंका यह स्वभाव है कि वे झुकते नहीं। इसपर उन्हें 
कोसनेकी आवश्यकता नहीं । हमारे श्रेसकी आगसे उनके 'कठोरसे कठोर बाहुदण्ड” 
पिघल्े बिना नहीं रह सकते। मैं इस बातकों जानता हूँ। अतएबं अपनी इस 
स्थितिसे हुट नहीं सकता। यदि अंग्रेजोंकी अथवा दूसरोंकी तबीयतपर इसका 
यथेष्ट अप्तर नहीं होता है तो इसका अर्थ यही है. कि या तो वह आग ही हमारे 
अन्दर नहीं है या उस तेजीके साथ धधक नहीं रही है। 

अर्छा, हमारी अहिंसा चाहे बलवान अहिंसा न हो, पर सश्े छोगोंकी 

द् 


जा 


अहिसा 


अहिंसा जरूर होनी चाहिये। यदि हम अहिंसा-परायण होनेका दावा करते हैं ता 
जबतक ऐसा दावा करें तबतक अंग्रेज अथवा सहयोगी भाइयोंकों हानि पहुँचानेका 
इरादातक हमें न करना चाहिये। परन्तु हमारे तो अधिकांश छोगोंने उसका 
नुकसान जरूर चाहा है और हम ऐसा करनेसे इसलिए रुक रहे हैं कि हम 
कमजोर हैं या इस गछत खयारूसे कि केवछ शारीरिक हानि न पहुँचानेसे ही हमारे 
अहिंसा-प्रतका पालन हो जाता है। हमारी अहिसाकी भतिज्ञाें तो भविष्यमें 
प्रतिहंसा करनेकी सम्भावना रही नहीं जाती | दुर्भाग्यवश हमारे कुछ छोगोंने 
तो बद्छा चुकानेकी तिथि सिफ आगे बढ़ा भर दी है। 
हाँ, कहीं मेरे आशयका गलत अथ न छगा बैठियेगा। मैं यह नहीं फहता 
कि व्यवहार-नियमके तौरपर अहिंसाको मानसेमें इस नीतिका त्याग कर चुकनेपर 
भी प्रतिहिंसाकी संभावना नहीं रह जाती । पर हाँ, यदि संग्राममें हमारी विजय हुईं 
तो इसमें हम आगे संभावना अवश्य ही नहीं है। इसलिए जबतक हम अहिसाकों 
व्यवद्र-नियमके तौरपर मानते हैं तबतक हम असली तौरपर अपने अंग्रेज हाकिसों 
तथा सहयोगियोंके साथ मित्रताका व्यवद्दार करनेपर बाध्य हैं। जब मैंने यह सुना कि 
भारतके कुछ स्थानोंमें अंग्रेजों अथवा प्रख्यात सहयोगियोंका जानो माल महफूज 
नहीं है, उनके लिए घूमना-फिरना भी सुश्किछ दो रहा है तो मुझे बड़ी शर्में सालूम 
हुई। उस दिन मद्रासकी सभामें जो छज्जाजनक दृश्य दिखाई दिया वह अर्दिसाके 
पूर्ण अभावका सूचक था। जिन छोगोंने यह समझकर कि उस सभाके सभापतिने 
मेरा अपमान क्रिया, उनकी छीछाछेदर की उन्होंने न केवछ खुद अपनेशो ही 
बल्कि जातिकों भी नीचा दिखाया। उन्होंने अपने मित्र और सहायक श्री एण्डरूजकरे 
हृदयकों चोट पहुँचायी। यदि उन सभापति मद्दाशयक्रा यह मत था कि मैं एक 
हुरास्मा हैँ लो उसका ऐसा कहना बहुत ठीक ही था। अज्ञात उत्तेजना नहीं है । 
असहयोगी तो गहरीसे गहरी उत्तेजनाकों भी सहन करनेकी प्रतिज्ञासे बँधे हुए 
हैं। यदि मैं किसी छुरात्माकी तरह काम करूँगा तो उत्तेजना तो अवश्य 
होगी, पर यदि कोई असहयोगी यह मानता हो कि मैं उसे गरूत रास्तेपर छे जा 
रद्द हूँ तो वह इस प्रतिज्ञासे मुक्त हो सकता है और मेरे प्राणतक छे सकता है | 
हाँ, यह भी हो सकता है, कि ज्ीघनकों इतने भयादित रूपमें अहिंसामय 
बनाना भी अधिकांश रूपमें असंभव हो। थह भी हो सकता हे कि हम छोगोंसे 
महज उनके स्वार्थेके ख्याढसे भी यह आशा न करें कि जहाँ अपने प्रतिपक्षीको 
हाति नहीं पहुँचा रहे हैं घहाँ हानि पहुँचानेका इरादा तक न करें। तब हमें उचित 
कि हम अपने इस युद्धके सम्बन्धमें अहिंसा शब्दका उच्चारण तक न करें, 
तभी हस प्रामाणिक बने रह सकते हैं। इसका उपाय यह नहीं हे कि तुरंत ही 
हिंसाकाण्ड मचा चैठें। पर इस अबस्थासें छोगोंसे अहिंसा सम्बन्धी त्रियमोंझे 
पाछयकी बात कोई न कहेगा। तब मुझ जैसे मनुष्यकों यह साहछूम होगा कि 
धौरीकौराकी जिम्मेदारी मेरे सिश्पर हो। इस म्योदित अहिसाका सम्परदाय,तों 


धर 


गाँधीजी 


उस एकान्त अवस्थामें भी फछता-फूलता ही रहेगा और भला यह होगा कि उसके 
सिरसे जवाबदेहीका वह भीपण भार उठ जाय जिसे वह्‌ आज बहन कर 
रहा है । ५ हु 

परन्तु यदि अहिंसा ही इस राष्ट्रका व्यवहार-धर्म निम्वित रहा तो हम 
उसका अक्षरशः तथा ठीक पाछन करनेके छिए बाध्य हैं। तभी उसका तथा 
मनुप्य जातिका शुभ नाम कायम रह सकता है। 

और यदि इस व्यवहार-नियमके अमुसार चलनेका इरादा हम करते हों, 
यदि हम उसके कायल हों तो हमें तुरंत ही अंग्रेज सहयोगी भाइयोंसे मेल-मिछाप 
कर छेना चाहिये। हमें इस बातमें कि वे लाग हमारे बीचमें अपने जान-गाछको 
पूरा-पूरा सुरक्षित समझते हैं और उनके हमारे बीच तथा राजनीतिमें जमीन- 
आसमानका फर्क होत हुए भी वे हमें अपना मित्र समभते हैं, खुद उन्हीका 
प्रमाणपत्र हासिठ करना चाहिये। हमें अपने सान्यवर अतिथिके तौरपर अपनी 
राजनीतिक सभाओंमें उनका स्वागत करना चाहिये। जिन सभाभोंका संबंध 
किसी दुछ या मतसे न हो उनमें हम, वे साथ-साथ काम करें। हमें ऐसी 
सभाओंकी आयोजना तभ्षी करनी चाहिये। हमारी अहिंसाका फछ द्वेष और 
दुभोव न होना चाहिये। दूसरे मर्त्व मनुष्योंकी तरह हमारी पहचान भी अपने 
कार्योस ही हागी। स्व॒राज्य-प्राप्तिके छिए अहिसाध्षक कार्यक्रम बनानेका मतकूष 
है अहिसात्मक रीतिसे चढानेकी योग्यता। इसका अर्थ है आज्ञा-पाह्ननके भावकों 
हृदयपर अंकित करना । श्रीयुत चर्चिक॒का, जों कि फेवछ पशुबलके ही मंत्रको 
पहचानते हैं, यह कहना बहुत ठीक है कि आयलैंडका प्रइन भारतके प्रधनसे भिन्न 
प्रकारका हे । उनके कहनेका आशय यह हे कि आयलेडबालोंने हिंसाकाण्डफे बछपर 
लडृ-छड़कर स्व॒राज्य प्राप्त किया है, अतएव यदि आवश्यकता पड़ी तो वे हिंसा-बलके 
द्वारा उसकी रक्षा भी कर सकेंगे। पर इसके खिलाफ यदि भारत वास्तवमें अहिंसा 
द्वारा स्वराज्य प्राप्त कर छे तो उसे प्रधघानत: अहिंसांत्मक उपायों द्वारा उसकी रक्षा 
भी करनी होगी। और उसे श्री चर्चिछ तभ्री संभवनीय मानेंगे जब भारत इस 
सिद्धांतकों अपने उदाहरण द्वारा प्रत्यक्ष करके दिखा दे और यह, बात तबतफ 
अशक्य हे जबतक समाजमें अहिंसाका इतता प्रवेश नहीं हो गया है कि जिससे 
छोग अपने सामुदायिक अर्थात्‌ राजनीतिक जीवनसें अहिंसाको अपना हें; 
दूसरे शब्दोंम फोजी हुकूमतके बज़ाय देशमें मुल्ककी हकूमतकी प्रधानता हो जाय। 

अतएव अददिसात्मक साधनोंसे स्व॒राज्य प्राप्त करते हुए गोछमाछ और 
अराजकताको स्थान सिल ही नहीं सकवा। अहिसाके बर्पर स्व॑राज्य तो उत्तरो- 
तर शांतिमय क्रांति होगी। यथा, एक संकुचित संस्थाके दाथसे सत्ताका जनताके 
प्रतिनिधियोंशे हाथोंमें जाना उतना ही स्वाभाषिक फार्ये है जितना कि अच्छे 
परवरिश किये हुए पेड़से पूरे पक्के फछका गिर पड़ना। मैं फिर कहता हैं कि 
ऐसी बादका पाना शायद बघिछकुछ असंभव हो। क्ेकिन में जानता हूँ कि 

८ 


अहिंसा 


अहिंसाका तात्पय तो इससे कम नहीं है । और यदि वर्तमान कार्यकर्तागण इससे 
अधिक शांतिमय वाथुमंडरछू तैयार हो जानेकी संभावनाको न मानते हों तो उन्हें 
चाहिये कि वे अहिसात्मक कार्यक्रमकों तिलांजलि दे दें और दूसरा इससे बिल्कुछ 
भिन्न कार्यक्रम तैयार करें। यदि हम इस ख्याछको मनमें रखते हुए कि अंधको 
तो हम शखके बल अंग्रेजोंसे अधिकार छीन ही ढेंगे, इस कार्यक्रमकों उठायेंगे 
तो हम अपने अहिंसाके दावेके प्रति झूठे ठहरेंगे। यदि हमें अपने कार्यक्रमपर 
विश्वास है तो हम यह माननेके छिए भी बाध्य हैं कि अंग्रेज छोग जैसे शख्र- 
बलसे अधीन हो जाते हैं उसी प्रकार प्रेम-बछके अधीन न होनेवाछे भी नहीं हैं। 
जो छोंग इसके कायल नहीं हैं उनके छिए दो रास्ते हैं। एक तो कौंसिक, जो 
उनकी दृष्टिगें विद्या और अनुभवक्े मंदिर हैं और उनका बह भावी कार्यक्रम, 
जिससे पद-पद्पर उनका तेज बोध होता है और जो भागे कुछ पुश्तोंतक पूरा न 
हो सके अथवा तेजीके साथ होनेबाली खूनी क्रांति ; ऐसी क्रांति जो प्रथ्वी-पटछ- 
पर शायद्‌ अबतक न देखी गयी हो । ऐसी क्रांतिमें शरीक हंनेक्ी सेरी जरा भी 
इच्छा नहीं। मैं उसकी तेयारीमें साधन-रूप भी नहीं होना चाहता। अतणव 
मेरी रायमें सवार यह्‌ है कि या तो हम असहयोगके साथ प्रमाणिक अहिंसाका-- 
जो असहयोगका सहज फछ है--अवलम्बन करें या प्रतियोगी-सहयोगकों अर्थात्‌ 
पिरोधके साथ सहयोगकों अपनायें । 

यंग इंडिया 
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भेसे व्यक्तिको अहितामें अयस्त नहीं किया जा 
सकता, जो मरनेते डरता हे अथवा ग्रतिकारकी शक्ति या साहस 
ही नहीं रखता | बिना मारे भर जानेकों में बेहतर तमझता 
हैँ, परन्तु यदि ताइस व हो तो मारते हुए मरना ही अच्छा 
है-जीनेके लिए मरनेगें कोई बढ़।ई नहीं। खतरेसे भागना तो 

बुणदिली है [” 
-- गांधीजी 


तलवारका सिद्धान्त 


यह युग पशुबलका युग है । इस युगमें सहसा किलीको इस बातका विश्वास 
नहीं होता कि कोई भी पशुबछकी प्रधानताको किसी भी उपायसे जीत सकता है। 
इसलिए मेरे पास बराबर गुमनाम पत्र आ रहे हैं जिसमें लिखा रहता है कि आप 
असहयो गकी प्रगतिमें बाधा न डालिये, चाहे इससे हिंसा ही क्‍यों न उत्पन्न हो 
जाय । इसी तरहके और भी पत्र आये हैं जिनके छेखकोंने इस बातको स्वीकार 
कर ल्थया है कि में गुप्त रूपसे हिंसाकी योजना कर रहा हूँ. और मुझसे पूछते हैं 
कि वह शुभ घड़ी कब उपस्थित हागी जब हम छोगोको खुली तौरसे हिंसामें प्रवृत्त 
होनेका अवसर मिछेगा। वे छोग मुझे विश्वास दिछाते हुए छिखते हैं कि प्रकट या 
गुप्त रूपसे हिंसाके सिवा अंग्रेज जाति और किसी उपायसे परास्त नहीं की 
जा सकती । एक तीसरे छाग भी हैं जा कहते हैं. कि में अपनी कूटनीति किसीपर 
प्रकट नहीं होने देता, क्योंकि उन्हें इस बातमें जरा भी संदेह नहीं है कि मैं सर्व- 
साधारणके साथ हिंसापूर्ण व्यवहार रखता हूँ । 
इस तरहसे स्पष्ट है कि ततूवारके सिद्धांतने अधिकांश जनताके ऊपर 
प्रबछ प्रभाव जमा रखा है। और दूसरी ओर असहयोगकी विजय एकमात्र हिंसाके 
अभावपर द्वी निभेर करती है। इस संबंधमें मेरे मतपर ही अधिकांश जनताका 
मत निर्भर करता है इसलिए इस संबंध मैं अपना मत मैं स्पष्ट शब्दोंमें कह देना 
चाहता हूँ । 
मेरा यह स्थिर मत है कि जहाँ कायरता और हिंसाका सवाछ है वहाँ में 
हिंसाकी योजना करूँगा और इसीकी राय दूँगा। जिस समय मेरे ज्येप्ठ पुत्रने 
मुभसे पूछा कि जिस समय उत्तेजित जनताने आपको दृक्षिण अफ्रीका बुरी 
तरहसे पीटा था उस समय यदि घटनास्थरूपर मैं हाता तो मेरा क्या कर्तव्य हवा, 
मैं डरके मारे बहाँसे माग गया होता या घरू-प्रयागसे भीड़क साथ छड़ाई करता 
और आपकी रक्षा करता। मैंने उससे कहा कि उस समय तुम्हारा यही कत्तंव्य था 
कि तुस्त बछ प्रयोगसे सेरी रक्षा करो । इसी भावनासे प्रेरित हाकर मैंने युद्धमें भाग 
डिया था। जूल-विद्रोह तथा विगत यूरोपीय युद्धमें भी मेरे भाग ढेनेका यही कारण 
था। और इसी सिद्धांतके अजुसार मैं शल्र-शिक्षाका परामशै उन छोगोंको देता हूँ जो 
हिंसामें विश्वास करते हैं, इसलिए दूसरी युक्ति न होती ता मैं भारतके लिए भी 
यही सह्ाह देता कि इस तरह कापरोंकी भाँति पड़े-पड़े अपने अपमान और 
अप्रतिधाके दृश्य देखनेसे भच्छा तो शक्ल प्रहण करके मर सिदना ही अच्छा है। 
पर भेरा विश्वास हैकि हिंसासे अहिंसाकी मयौदा बरूवती है, वृड देतेसे क्षम्रा- 
दान कहीं वीरलवका छक्षण है। क्षमादान सच्ची बीरताका प्रमाण है। यदि दंड देनेकी 
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मुझमें क्षमता है और में दंड देना स्वीकार नहीं करता तो बही क्षमा सच्ची क्षमा 
है। यदि छाचारीके कारण क्षमता नहोनेपर भी हमने क्षमादान किया तो उस 
क्षमादानका कोई महत्त्व नहीं। एक बिछी चूहेकों पकड़कर काठ-काट कर खा रही 
है और चूहा छाचार चुपचाप अपने ग्रायोंको खो रहा है। यदि वह चूहा यह कहे 
कि हमने बिछीका क्षमादान दे दिया है ता उसका क्या महत्त्व होगा। इसछिए जो 
छोग जेनरछ डायर तथा उसके ऋष,२ अत्याचारोंके कारण उसे दूंड देनेकी याजना 
करना चाहते हैं और उसके लिए शोर-गुर मचाते ही हैं उनकी प्रशंसा करनी 
चाहिये | यदि वे कर सकते वा उसे दुकड़े-ठुकड़े कर ढाछते | पर में भारतकों 
एकद्म छाचार नहीं समझता। में अपनेको एकद्मसे गया-शुज़रा जीव नहीं 
समझता । केवछ मैं अपनी तथा भारतकी शक्तिका प्रयोग दूसरे तरहके और 
उपयोगी कासमें छाना चाहता हूँ। 

पर मैं चाहता हूँ कि मुझे कोई गछत न समम छे। शाक्तिकी उत्पत्ति 
शारीरिक बसे ही नहीं होती। इसके लिए हृदू साहस होना चाहिये। जूलू 
जाति शारीरिक बल्में किसी भी अंग्रेजले घटकर नहीं है। पर बह साधारण 
अंग्रेज बच्चेको भी देखकर डर जाती है क्‍योंकि बह उसके रिवाल्वरसे 
डरती है। इतनी भयानक मूर्ति धारण करनेपर भी वह सत्युक्के अयसे 
सहम जाती है। भारतकी आबादी ३० करोड़ है। अंग्रेज्ोंकी संख्या एंक 
छा है । क्‍या इतने ही अंग्रेज समस्त भारतवासियोंमें आतंक उपस्थित कर सकते 
हैं ! इसलिए यदि हमने क्षमादानका वास्तविक रूप उपस्थित कर दिया तो हमारा 
बछ और भी व्यक्त हो जाता है। क्षमादानफो व्यक्त करनेसे हम छोगोंमें साइसका 
प्रयछ जोर आ जायेगा । उस साहसके सामने कोई भी डायर या जानसन भारतके 
उन्नत छछादपर कोई बोझा नहीं डा सकेगा। इसका मुझे विशेष ख्याछ नहीं 
हे कि इस समय भारतबासियोंके हृदयोंमें अपने विचारोंका समावेश नहीं कर 
सकता । हस छोग इस समय इतने गिर गये हैं, अपनेको इसना पद्दुलित समभते हैं 
कि इममें क्रोध प्रकट करने या बदछा छेनेकी भी शक्ति नहीं रह गयी। पर में यह 
बात हृढ़तासे कह सकता हूँ कि दंढ देनेके समय इस अधिफारके परित्यागसे ही 
भारतवर्ष अधिक छाभ उठा सकता है । हमारे सामने इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण 
काम है । हमें संसारफों इससे भी उत्तम संदेश देना है. 

मैं स्वप्नवर्शी या आदर्शवादी नहीं हूँ। में पक्का व्यवद्यारी हूँ। अदिसा-घर्म 
फेयछ ऋषि-मुनि और तपस्वियोंके लिए नहीं है। जन-सांधारणफे छिए भी वह उसता 
ही उपथोगी और स्वीकार करने योग्य है। जिस तरह पश्ुओंका धर्म हिंसा है. उसी 
तरह हमारा धर्म अ्िसा है। पशुमें वही प्रधान रहती है और बह हिंसाके 
अतिर्क और कोई तिथ्रम थ्रा कानून नहीं जानता। पर सलुष्य धर्मकों उससे 
उल्चत तियमकों अंगीकार कश्ना चाहिये क्षयोत्‌ आध्मबढकों उसे स्वीकार 
करना चाहिये । 
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इसीलिए मैंने भारतके समक्ष आत्मत्यागके प्राचीन नियमका रखनेका 
साहस किया हे ; क्‍योंकि उसी तपश्या या आत्मत्यागका दूसरा नाम सत्याप्रह, 
असहयोग या निष्क्रिय प्रतियोेघ है। जिन ऋषियोंने हिंसाके बीचमेंसे अदिंसाका 
मंत्र सिकाछा उनमें न्यूठनसे कहीं अधिक क्षमता थी । उनकी वीरता और साहसिक 
शक्ति वेलिंगटनसे कम नहीं थी। शब्न-शक्तिके प्रयोगको भलीभाँति समभकर 
उन्होंने उसकी निःसारता देख छी और इसलिए उन्होंने उस खिन्न और श्रांत 
संसारको सिखाया कि मोक्ष या उद्धार अहिसाके द्वारा जिस तरह हो सकता है, 
हिंसाके द्वारा उस तरह नहीं हो सकता | 

अहिसाका अभिप्राय है तपस्या या आत्मोत्तीड़न। इससे यह भाव नहीं 
निकछता कि हमने दुराचारीके दुराचारके सामने भय और दुर्बेछताके कारण सिर 
झुका दिया है, बल्कि इससे यह ज्ञात होता है कि हमने अहिंसाके द्वारा ही उसके 
पशुबलछका सामना करनेका निश्चय किया है। इसके अनुसार काम करनेसे एक 
व्यक्ति भी अत्याचारीके अत्याचारका सामना करके अपनी सर्थादाकी रक्षा कर 
सकता है, अपना धर्म बचा सकता है, अपनी आत्माकी रक्षा कर सकता है और 
उस साम्राज्यके उत्थान या पतनकी याजना कर सकता है। 

इसलिए में भारतकों अहिंसाका मंत्र दे रहा हूँ, क्योंकि मैं जानता हूँ. कि 
यह दुबेछ है। उसे अपनी शक्तिका अल्ुमान करके अहिसाके पथपर चलना चाहिये। 
उस्ते अपनी शक्तिका पता छगानेके छिए श्म-शिक्षाकी कोह आवश्यकता नहीं है । 
हम बंछ-शक्तिकी आवश्यकता इसलिए समझते हैं कि हम अपनेको हाड़ू-माँसका 
एक पुतछा समभते हैं, में चाहता हूँ कि भारतवासी इस बातकों समझ छें कि 
पनमें एक आत्मा है जो अमर है, जिसका नाश नहीं हा सकता, जो शारीरिक 
दुबेछताओे ऊपर उठ सकती है और संखारकी सभी बढ्ू-दाक्तिका सामना कर सकती 
है। भरावात्र रामचंद्रते अपने बानरोंके एक दुलकों छेकर अगाघ समुद्रसे घिरी 
लंकापर चढ़ाई करके दश-सिरवाछे राबणके साथ युद्ध ठाना | इसका क्या अभिप्राय 
है? क्‍या यही पशु-बछूके ऊपर आत्मबछके विजयका ज्वरंत उदाहरण नहीं है ९ 
मैं ऊपर कह चुका हूँ कि में व्यावहारिक आवमी हूँ। इसछिए मैं उस समयकी 
प्रतीक्षा नहीं कर सकता, जब भारत इस आत्मबछकी उपयोगिताकों समझ सकेगा। 
भारत जानता है कि मशीनगनों और सुरंगोंके सामने उसकी शक्ति बेकार है, वह 
उनसे डरकर कायर बन गया हैं । इसी दुबंछताके कारण वह असहयोग़को स्वीकार 
कर रहा है। यदि इसी विश्वोससे अधिक लछोगोंने इस्रे अपनाया तो अभीष्टकी 
सिद्धि अवश्य होगी अर्थात्‌ ब्ििटिश अन्याय-परायणताका नाश अवश्य हो जाथगा | 
,. , सिनफिन तथा असहयोगसे कोई संबंध नहीं है, क्योंकि एकका ध्येय हिंसा 
है और दूसरेका अहिंसा । पर में हिंसाके पक्षपातियोंसे भी इस बातकी प्रार्थना 
कल गा कि कमसे कम एक बार तो इसे आजमाकर देख लें कि इससे क्या फछ 
होता है। इसकी यदि- असफलता हुई तो इसका कारण यह नहीं होगा कि इससमें 
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किसी तरहकी आंतरिक दुबछता हे बल्कि इसका कारण यह होगा कि इसमें 
छोगोंने विश्वास .नहीं किया और इसे अपनाया नहीं | बही समय सच्चे भय और 
आतंकका है । उच्च आध्मासे, जो राष्ट्रीय अपमानकों नहीं सह सकती, अपने क्रोधको 
प्रकट करेंगी और हिंसाका सहारा छेगी। पर इसका परिणाम जहाँतक में समभता 
हूँ यह होगा कि वे अपना, अपत्ती जाति तथा अपने देशका उद्धार किये 
बिना नष्ट हो जायँँगी। यदि आज भारत तलवारका सहारा छेता है तो संभव 
हे कि क्षणिक विजय उसे प्राप्त हो जाय। पर, यह भारत मेरे अमिमानका 
कारण नहीं रह जायगा। में भारतमें तन-मनसे छगा हूँ क्‍योंकि मेरा अपना 
कुछ नहीं है, मेरा सर्वस्व उसी भारतका है। मेरी दृढ़ घारणा है कि पह 
विश्वकों नया संदेश देगा | वह अंधोंकी तरह यूरोपका अनुकरण नहीं करेगा। 
जिस समय भारत तलवारके सिद्धांतकों स्वीकार कर छेगा, उसी समय मेरी परीक्षा- 
का समय भी उपस्थित हो जायगा। सुभे पूरी भाशा हे कि. उस सप्तय मैं किसी 
भी तरह अपनेको अयोग्य नहीं साबित करूँगा। मेरा धर्म किसी सीमाके अंतर्गत 
नहीं हे। यदि मेरे आदरशमें मेश अटल विश्वास है, तो बह भारतके प्रति जो हमारा 
प्रेम है उसे अबश्य छाँष जायगा। में जानता हूँ कि हिंदू धमकी जड़ अहिंश्ता 
है और अहिंसाके द्वारा ही मैंने भारतकी सेवा करना निश्चय किया है । 

इसलिए मेरी उन लोगोंसे प्रार्थना है, जो मुझपर विश्वास नहीं करते, कि 
आप कपापूर्वेक इस विश्वासपर कि में अंत हिंसाकी योजना अवश्य करूँगा, इस 
आंदोलनमें हिंसाका समावेश करके इसे कछुषित न कीजिये। में रहस्थकी नीतिकों 
पाप सममभता हूँ । में उन छागोंसे प्राथना करूँगा कि वे अदिसात्मक असहथोगकों 
आरंभ कर दें। उन्हें आपसे आप ही विद्त हा जायगा कि मेरे हृदयमें काई अन्य 
भाव गुप्त या छिपे नहीं हैं । 
यँग इंडिया 
११ अगस्त, १९२० 


शत 


“आवेश और क्रोपको बशमें कर लैनेसे शक्ति बढ़ती हे 
और आवेशको भात्मबल्के रूपमें परिवतित कर दिया जा 
सकता है (” 

-- गांधीजी 
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यूरोप और अमेरिकामें आजकछ मेरे प्रधि छागोंका ध्यान खिंच रहा हे 
यह मेरे लिए सौभाग्य और दुर्भाग्य दोनों ही की बात हैं। सौभाग्यकी बात तो 
इसहिए है कि पश्चिममें भी मेरे संदेशका छोग समझते और मनन करत हैं। मेरा 
दुर्भाग्य यह है कि काई तो अनजानमें उसकी महत्ता बहुत ही बढ़ा देते हैं और 
काई तो जान-बूककर उसका रूप बिगाड़ देते हैं। सत्य सबंदा स्वावलंबी होता है 
और बल तो उसके स्वभावमें ही होता है। इसल्ठिए जब मैं देखता हैँ कि छोग 
मेरे संदेशकों गछत रूपमें पेश करते हैं तब भी में विचलित नहीं होता। एक 
थूरोपियन मिन्नने कृपापूबक मुझे इस बातक्ी चेतावनी भेजी हे कि या तो बुरी 
तीयतसे या भूछसे रूसमें मेरे मतके बिपयमें बड़ी गछतफहमी फैली हुई 
है। मातम नहीं उन्हें फहाँतक सच खबर मिी है। नीचे उनके पत्रका अनुवाद 
लीजिये | 


“त्ोलशेविक सरकार गांधीजीफे पीछे अजीत-अजीब प्रवरन कर रही है | कहा जाता 
है कि बलिन-ह्थित रूछी राज्यप्रतिनिधि क्रेसटिंसकीको पर-राष्ट्रसचिवडी भोरते कहा 
जायगा कि वह अपनी सरकारकी भोरसे गांधोजीका ध््यागत करे' और इस ह्थितितते फायदा 
उठाकर ग़ांधीजीके अनुयायियोंमें बोलशेविक मतका प्रचार करा नेका उद्योग करे' | इसके 
अहछावे क्रेसटिंसक्रीकों यह भी काम दिया जाबगा कि गांधीमीको रूसमें आनेके लिए 
निमंत्रण दें । एशियाकी दल्ति-पीड़ित जातियाँमें बोलशेविक साहित्यके प्रवारके लिए धम 
खर्च करनेका भी उन्हें अधिकार दिया गया है। ओरियंटछ-कलब सेक्रेटेरियडके कामके छिए, 
वे गांधीजीके नासपर एक यैली खोछनेवाले हैं जिससे कि उनके ( गांधीणोके या मास्को- 
वालौके ! ) मतको माननेवारके विद्या्ियोंकी सहायता दी जायगी। अंतर्मे, इसमें तीन 
हिन्दू भरती किये जायँंगे। १८ अक्तूतरकों यह सत्र रूसी समाचार-पर्नोमिं प्रकाशित 
हो गया है|” 


इस मजमूनसे इस खबरका कुथ रहस्य मिछ जाता है जिसके द्वारा मेरे 
जर्मनी और रूस जानेके छिए आमंत्रित किये जानेकी संभावना बतायी गयी थी। 
यह कहनेकी तो जरूरत ही नहीं है कि न तो मुझे ऐसा कोई निमंत्रण ही मिला है 
और न मैं इन मह्दान वेशोंसें जानेकी कुछ अभिवाषा ही रखता हूँ। क्योंक्षि मैं 
जानता हूँ कि मेरे प्रतिपादित सत्यको अभी खुद भारतवर्षने भी पूरे तौरसे प्रहरण 
नहीं किया ये “-बह अभी यथेष्ट रूपमें प्रस्थापित भी नहीं हा पाया है। हिन्दुस्तानमें 
जो काम मैं कर रहा हूँ, बह अभी प्रयोगावस्थामें ही है। ऐसी हालतमें मेरे छिए 
विदेशोंमें जाकर किसी साहसिक कार्यके करनेका समय अभी नहीं आया है। 

५ ॥ 


अहिंसा 


यदि हिन्दुस्तानमें ही यह प्रयोग श्रत्यक्ष रूपसे सफछ हो जाय तो मैं पूणे रूपसे 
संतुष्ट हो जाझूँगा। 

मेरा रास्ता साफ है। हिंसात्मक कामोंमें मेश उपयोग करनेके सभी प्रयत्न 
अबश्य विफल होंगे। मेरे पास कोई गुप्त मार्ग नहीं है। में सत्यको छोड़कर किसी 
कूटनीतिको नहीं जानता । मेरा एक ही श्र है-भहिंसा । संभव है कि मैं अनजाने, 
कुछ दूरके लिए गछत गस्‍्ते भठका लिया जाऊँ कितु यह हमेशाके छिए नहीं चल 
सकता | अतएव मैंने अपने लिए ऐसी फैद निश्चित कर छी है जिसके दायरेके भीतर 
ही मुझसे काम छिया जा सकता है। इसके पहले सी भुमसे अनुचित्त काम 
निकालनेके अनेक प्रयत्न किये गये हैं। जद्“ाँ।क मुझे माछूम है, वे हर बार 
निष्फछ ही हुए हैं। * 

बोल्शेविष्मकों में अभी ठीक-ठीक नहीं समझ सका हूँ । में इसका अध्ययन 
भी नहीं कर सका हूँ । में यह भी नहीं कह सकता फि रूसके लिए अंतर्मे यह 
छाभकारक होगा वा नहीं । तो भी इतता तो में अवश्य जानता हूँ कि जहाँतक 
इसका आधार हिंस। और ईश्वर-बिमुखतापर है, यह मुझे अपनेसे दूर ही हृटाता 
है। में यह नहीं मानता कि हिंसात्मक छघुपर्थोभे सफछता मिलती है। जो 
बोल्शेबिक मित्र इस समय मेरी हरकतपर ध्यान दे रहे हैं उन्हें यह समझ ठेना 
चाहिये कि मैं ऊँचे उद्देश्योंकी चाह्दे जितनी प्रशंसा करूँ और उनके साथ सहानुभूति 
विखछाऊँ किंतु भेष्ठसे भी श्रेष्ठ कार्यके छिए में ह्विंसात्मक पद्धतिका अठक बिरोधी 
हूँ । अतएब हिसावादियोंके और मेरे मिकछापके छिए कोई गुंजाइश नहीं है। इतना 
हंनेपर सी मेरा अहिसा-धर्म मुझे न क्रेवछ नहीं रोकता है बरिक अराजकों भौर 

अन्य सभी हिसावादियोंसे संपके रखनेपर मजबूर करता है । किंतु यह संसर्ग फेबछ 
इसी आशयसे है कि उन्हें में ढस राहसे बचाऊँ जा मुझे गछत दिखाई देती हे । 
क्योंकि मुभे अपने अन्ुुभवसे विश्वास हो गया हैं कि स्थायी करयाण असत्य और 
दिसाका फछ कभी हो ही नहीं सकता । यदि मेरा यह विश्वास कंबछ एक भोछेकी 
आंति ही हो तो भी शायद छाग मान लेंगे कि यह है. एक मनोहारिशणी भांति । 
हिंदी नवजीवन 
१४ दिरंवर, १९२४ 
श्र 


* मे जीवन खुली पुस्तक है; उत्तमें कोई भेद नहीं और 
में रहस्यको ग्रोत्ताहन भी नहीं देता । सत्य ही परमात्मा है 
और उसके निर्देशसे हमारा प्रथ-अदर्शन होता रहे, यही मेरी 
कामना है [” “ गांधीजी 
कक ह 
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अहिंसाका मम 


एक सज्जन नीचे छिखें सवाल करते हैं-- 

६. क्या वह बात सच है कि विदेशी चीनीमें ह डूडयाँ तथा खून आदि अपवित्र 
चीजे डाली जाती हैं ? 

२, क्विया त्रतका पालन करनेवाला मनुष्य विदेशी शवकर खा सकता है ? 

३. जो शख्स अहिंसाकी दछ्िसे खादी पहनते हैं वे ध्वराज्यके मिलमेके बाद भी 
खादी पहनेंगे ? 

४, खादी पहनना अहिसाका सवार हैया राजनीतिक सथाल है! हिंसाकी 
इष्टिसे देखें तो मिलके कपड़ेगें अधिक हिंसा है या बिलायती कपडेगें, हाँवाकि दोनों के 
यन्त्र एकते हाते हैं ! 

भर, अहिंसा-ब्तका पालन करनेवाला चाय पी सकता है? यदि न पीना चाहिये 
तो उसमें हिंसा फिस तरह होंती ६ ! 


ऐसे सबाल्लोंका जबाब देते हुए मुझे संकोच होता है, क्‍योंकि ऐसे सबाह 
अज्ञान-सूचक हैं। कितने ही पाठक ऐसे सबाछू किया करते हैं, इसलिए उनका 
निर्णय कर डालना उचित मालूम होता हे। पर इन सवालोंके जवाबके निमित्त मैं 
अहिसा-तत्वकों भी जिस तरह समभता हूँ, विशद्‌ करना चाहता हूँ । 

विदेशी चीनीके अन्दर हड्डियाँ आदि नहीं रहती; पर हाँ, ऐसा सुना है. कि 
उनका उपयोग चीनी साफ करनेसें किया जाता है । यह माननेका कोई कारण 
नहीं कि ऐसा प्रयोग देशी चीनीके लिए नहीं होता है । 

इस कारण भहिंसाकी दृष्टिसे शायद दोनों प्रकारकी शक्कर त्याज्य हैं 
अथवा यवि छेना ही हो तो शक्करकी बनावठकी जाँच करना उचित है | इसलिए 
विदेशी शकरका त्याग स्वदेशीके उत्तेजनके लिए ही करना उचित है। पर शक्कर 
सान्रके त्यागके छिए अहिंसाकी एक सूक्ष्म दृष्टि है। प्रत्येक प्रक्रियामें हिंसा है। 
अतएव प्रत्येक खाद्य-पदार्थपर जितनी कम प्रक्रिया हों. उतना ही अच्छा हे। गन्ना 
चूसना सबसे उत्तम्न है; गुड़ उससे कम और चीनी उससे भी कम। परल्तु 
सब-साधारणके किए इस सूक्ष्मताके अन्दर पड़नेकी मैं बिलकुल जरूरत 
नहीं समझता । 

खादी पदिननेबात्त भहिंसा और स्वराज्य दोनों दृष्टिसे स्वराज्य मिलनेके 
बाद भी खादी ही पहिनेगा। स्वराज्य जिनके बरूपर मिलेगा उन्हीं साधनोंके 
बढूपर वह कायम रह सकेगा। जो राष्ट्र अपनी जरूरियातोंके छिए विदेशोंपर 
भुनदसर रहता है वह परतन्त्र होता हे अथवा औरोंको गुलाम बचाता है। 

] 


अहिसा 


है खादी पहननेमें अहिंसा, राजकाज और अथशाद्र, तीनोंका समाबेश हो जाता 
है। पूर्वोक्त नियमके अनुसार खादीपर प्रक्रियाएँ कम होती हैं, इसलिए उसमें 
हिंसा कम है । 

इसके अतिरिक्त विदेशी या स्वदेशी मिलझ्ले कपड़ेका मुकाबछा करते हुए, 
दोनोंमें एक ही प्रकारके यन्त्रोंके रहतें हुए भी स्वदेशी मिछके कपड़ोंमें कम 
हिंसा है। क्‍योंकि ऐसा करते हुए प्रेम-भाव हमारे हृदयमें अपने पड़ोसी-भाइयोंके 
प्रति रहता है। परंतु विदेशी कपड़ेका इस्तेमाल करनेमें प्रेमका अभाव होता 
हे। यही नहीं, बल्कि बिल्कुछ स्वच्छुंद्ता, स्वार्थ, या अपनी ही सुविधाका सवार 
रहता है और परमार्थका, प्रेमका अर्थात्‌ अहिंसाका अभाव रहता है | 


अिसा-बत पालनेवाछा चाय पी भी सकता है और न भी पी सकता है। 
चायमें भी प्राण है । बह निरुपयोगी बस्तु है। इस कारण उसके छेनेसे होनेबाली 
हिंसा अनिवाये नहीं हे। अतएवं उसका त्याग इष्ट है। जहाँ-जहाँ चायके बगीचे 
हैं, बहाँ-बहाँ गिरमिटिया छोगोंसे मजूरी करायी जाती है। गिरमिटिया छोगोंके 
दुःखोंसे हिन्दुस्तान वाकिफ है । जिस पदार्थकी बनावट मजदूरोंके लिए कष्टवायी 
होती है, वह भी अहिंसाकी दृष्टिसे त्याज्य हैं। व्यवद्दार्मे हम इतनी बारीक 
बातोंका झुयाछ नहीं करते | इस कारण जिस तरह दुसरी चीजोंको अहिंसाकी 
दृष्टिसे निर्दोष समभते हैं उसी तरह चायको भी मान सकते हैं। वेद्यककी दृष्टिसे 
चायमें गुणकी अपेक्षा दोष अधिक हैं, खासकर जब बह उबाछी जाती है । 


इन प्रइनोंसे यह जाना जाता है कि अहिंसाकी बातें करनेबाछे अहिंसाकों 
कितना फस पहचानते हैं। अहिंसा एक मानसिक स्थिति है। जिसने इस स्थितिको 
नहीं समझा है, वह चाहे कितनी ही चीजोंको त्याग दे, तो भी उसे उनका फछ 
शायद ही मिलता हो। रोगी रोगके लिए बहुतेरी चीजोंसे परहेज करता है। 
इससे उसके इस त्यागका फछ रोग दूर करनेके अतिरिक्त नहीं मिछता। दुष्काल- 
पीड़ितको यदि भोजन न मभिल्ले तो इससे उसे उपवासका फल नहीं मिलता । 
जिसका मन संयमी नहीं है उसकी ऋतिमें चाहे संयम भछे ही दिखायी दे, पर बह 
संयम नहीं है। खाद्य-अखायके विषयमें अहिंसाका समावेश नहीं होता । अहिंसा 
क्षत्रियका गुण है। कायर उसका पालन नहीं कर सकता। दया तो श्र-वीर ही 
दिखा सकते हैं। जिस कार्यमें जिस अंशतक दया है. उस कार्यमें उसी अंशतक 
अहिंसा हो सकती है। इसलिए दयामें ज्ञानकी आवश्यकता है। अंध-प्रेमकों' 
अहिंसा नहीं कहते । अंध-प्रेमके अधीन होकर जो माता अपने -बाबूकको अनेक 
तरह दुछराती है बह अहिंसा नहीं, अज्ञान-जात हिंसा है। मैं चाहता हूँ कि खाने- 
पीनेफी मयोदाओंकों म्रहत््व न देकर छोग उसका पालन करते हुए भी अधिंसाके 
विराट रूपकों, उसकी सूक्ष्मताको, उसके भर्मको समझें । रुढ़िक्रे बशंवर्ती होकर 
गो-साँस खानेवाछा पश्चिसका कोई साधु पुरुष रूढ़िके लधीन होकर गो-माँसको 
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छोड़नेबाले पाखण्डी ऋर भलुष्यसे कोदि गुना अधिक अहिंसक हैं। मुझसे प्रश्न 
पूछनेबाले खुद अपनेको कहें, करें, में विदेशी शक्कर, विदेशी कपड़े और चायकों 
छोड़ता तो हैँ, पर मैं अपने पड़ोसीपर दया न करता होऊँ, गैरोंके छड़केकों अपने 
लड़केके बराबर न मानता होंऊँ, अपने व्यवसायमें में सचाईका पालन न करता 
हो ऊँ, अपने नौकर-चाकरोंको में अपना कुट्ुम्बी न मानकर उनके साथ प्रेम-भाव 
न रखता होऊँ तो मेरी खाने-पीनेकी मर्यादाका कुछ मूल्य नहीं । मेरी यह मयोदा 
केबल आडम्बर है। नरसिंह मेहताका यह पविन्न वचन हे “ज्यों ढगी आतमा तत्व 
चीन्यों नहीं त्यां लगी साधना सर्व झूठी! । आत्म-तस्‍्वको पहचाननेफे मानी हैं 
अहिंसामय होना । अहिसामय हानेका अर्थ हे विरोधीके प्रति प्रेम-भाव रखना, 
अपकारीका भी उपकार करना, अवशुणणोंका बदुछा गुणके द्वारा देना और 
ऐसा करते हुए यह मानना कि यह तो मेरा कत्तैंव्य हे, कोई बड़ी बात नहीं 
कर रहा हूँ। 

हिंदी नवजीबन 

१९ मार्च, १९२५ 


“मेरी आत्याक्रा अकाश रपट और एक-ला है। सत्य और 
अह्वसाके प्रभावसे हम इस ग्रकाशमें आनेसे नहीं बच सकते । 
संघर्ष, विग्रह और युद्ध तो पाप है | ग्रेमसे ही शांतिकी स्थायी 
तौरपर स्थापना की जा सकती है| जह्ढों प्रेम है, वहाँ जीवन है- 
विकास है और जहाँ घणा है, वहाँ विनाश है। ह्िसाके 
हथियारकों फेंक देनेके बाद मेमका प्याला ही प्रसुत क्रिया 
जा तकता है? 

-- गाँधीनी 


श्ट 


दुनियामें केसे रहें ? 


एण्ड्यूज साहबका एक छेख “यंग इण्डिया'में पहुकर एक सज्जनने नीचे 
ढछिखा प्रश्न एण्डयूज साहबसे पूछा । उन्होंने कुछ महीने पहिछ मुझे उत्तरके लिए 
यह दिया था-- 

"मेरा जन्म और छालनन्पालन देहातमें हुआ है । मेरे पिता 'अद्दिसा परमों धर्म:'- 
का उच्चार अपने मिन्रोके साथ घार्मिक वाद-विवादके समय किया करते थे। जैसा कि 
आपने कद्दा है यह भह्देत-तत्वते फलछित होनेवाछा उसका सहायक तत्व है। सार-रूपसे 
उसे मैं स्वीकार करता हूँ। इसके साथ मैं यह भी कहना चाहता हूँ कि अद्वैतमकी परम 
समाप्ति आध्यात्मिक जोवनकी एकतामें ही नहीं हो जातो है। जेसा कि भाप भी मानते 
हुए दिखायी देते हैं, अखिल विश्वके भूतमात्रके प्रति, बिना किसी अपवादके भात्ममाव 
ही भद्देतम है | 

“ज्यों ही मनुष्य अहिसाको अपना सार्गदर्शक बनामेकी अवस्यामें पहुँच जाता है 
त्यों ही उसकी प्रगति निश्चित हो जाती हैं। उस अवस्थामें तमाम भेदन्भाव विछीन द्वो 
जाते हैं। जब हम सबमें एकताका अनुभव करने लगते हैं तब हम किसो भी वस्तुका संहार 
किस तरह कर सकते हैं, जो कि हमारा हो एक अंग्र हे £ 

“वही संदेह उठने छगता है। क्या अद्दिसाके भावकों ठेठ व्यवह[रमें उसके अन्त- 
तक--आखिरी मर्यादातक निवाइना होगा । यदि ऐसा करना पड़े तो क्या उस आअवध्यामें 
वह एक सदगुण रह जायगा ! 

“मेरे पिता अहिंसा परसो घर्म/ का उच्चारण जब-तब किया करते थे | परंतु छल 
हमारे घरको भैंस दूध देते समय एक जगह खड़ी नहीं रहती थो तब डंडे मारकर उसे 
सीधी कर देते ये। अपने बच्चोंको दूधके लिए क्या उनका ऐस। करना ठीक था ! 

/हिंदू लोग रामके भवतारकों घ्ंका अवतार कहते हैं | रामने रावणको सारा था । 
फ्या रामने यह बुरा किया ? रासने बालिका वध किया | जन्न बालिने उसका विरोध फिया 
तब उन्होंने उत्तर दिया-- 

अनुज वधू भगिनी बुत नारी, सुनु सठ ये कन्या सम्र चारी | 
इनहिं कुदष्टि बिछोकई जोई, ताहि बे कछ पाप ने होईं॥ * 

“देखिये, यहाँ उन्हीं धर्मके अवतारके मुँदमें “हम्तेकी इनिए पाप दोष ना गनिए”का, 
सिद्धांत टृस दिया गया है | 

“और नीचे उतरकर हम भगवान क्ृष्णके समयमें भाव । मगवदुगीताको लीजिये, 
अर्जुन अपने समरेल्संबंधियोंका वध करनेके लिए, नहीं पेंभार होता है। भगवान कृष्ण उसे 
युद्ध करके उनका नाश करनेका आभ्रद् करते हैं और अद्िसा सिद्धांत पीछे छिप जाता है । 
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गांधी नी 


"ऐसी अवश्थामें यह पूछना पढ़ता दै कि अहिंसाके आचारकी कोई मर्यादा भी है १ 
एक स््रीपर अत्याचार हो रहा है| क्या उसे, डस नराधमकों मारकर उसके पंजेसे, अपनेको 
छुड़ाना उचित नहों है? क्‍या उसे अहिंसाका पालन करना चाहिये १ 

“प्छछ्ली पकड़ना हिंसा है। शाकफे लिए. वनस्पतियोंको उखाड़ना हिंता है। 
लग्तुनाशक द्रव्य पानीमें डालना हिंसा है | अत्र बताइये दुनियामें केसे रहें ! 

--एक जाह्मण 
यदि छेखकके पिताने इस अनिच्छुक मेंसको न दुह्या होता तो दुनियाकी 
कुछ द्वानि न हुई होती । तुलसीदासने रामके मुँहमें कितनी ही बातें डाली हैं। 
जिनका मतलब में नहीं सम्रकता | बाहि संबंधी सारा प्रसंग ही ऐसा है। तुछसी- 
दासन रामके मुँहसे कहलछायी इन पंक्तियोंके शब्दाथेंके अनुसार चढनेसे यदि 
कोई फाँसीपर न चढ़ेगा तो बड़ी मुसीबतमें जरूर फँस जायगा। रामायण और 
महाभारतमें हर महान व्यक्तिके संबंधमें जो कुछ कहां गया है सबका में शब्दशः 
नहीं ग्रहण करता हूँ और न में इन प्रंथ्रोंको ऐतिहासिक संग्रह मानता हूँ। उनमें 
भिन्न-भिन्न रूपोंमें आवश्यक सिद्धांतोंका वणेन मिलता है। और न मैं राम तथा 
कृष्णको अस्खछूनशीछ--कभी गछती न करनेबाछे--मानता हूँ, जेसा कि इन दो 
महाकाव्योंमें उनका चरित्र-चित्रण मिलता है। वे अपने युगक्े विचारों और 
आकांक्षाओंकों प्रतिबिम्बित करते हैं। केवछ अस्खलनशील व्यक्ति ही अस्खलछन- 
शीछ पुरुषोंके चरित्रका यथाथे चित्रण कर सकता है। ऐसी अवस्थामें उनका 
आशयमात्र हमारे लिए पथ-प्वशेकका काम दे सकता है। उनके अक्षर-अक्षरका 
अनुसरण करनेसे हमारा दम घुटने छगगा और सब तरहकी उन्नति रुक जायगी। 
जहाँतक गीतासे संबंध है, में उसे कोई ऐतिहासिक संवाद नहीं मानता। 
आध्यात्मिक सिद्धांत समम्ानेके छिए उसमें भौतिक उदाहरण लिये गये हैं । 
चचेरे भाइयोंके द्रभ्यान हुए युद्धका नहीं बलिक मनुष्यकी सत्‌-प्रशृत्ति और असत्‌- 
प्रवृत्तिमें होनेयाे युद्धका उसमें वर्णन है। मैं 'एक ब्राह्मण” महाशयसे कहता हूँ 
कि वे इस उदाहरणोंको छोड़कर भ्रहिंसाके सिद्धांतोंका पय्योोचन करें। 
“अहिंसा परमो घ्में:”? जीवनका एक उच्चतम सिद्धांत है। उसके पाछनसे यदि 
जरा भी हम च्युत हों तो उसे हमारा पतन सममाना 'चाहिये। भूमितिकी सरछ 
रेखा काछे तख्तेपर चाहे न खींची जा सकती हो परंतु उस कार्यकी असंभवताके 
कारण वह व्याख्या नहीं बदढी जा सकती | 


यदि इस कसौदीपर कसें तो एक पौधेकों उखाड़ना भी बुरा है। और किसी 

खूबसूरत गुढाबके फूछको तोड़ते हुए किसे बेदना नहीं होती ९ किसी घास-पातको 

तोइते समय हसें वेदना नही होती इससे कहीं सिद्धांतमें बाधा पड़ सकती है? 

इससे यही सूचित होता है कि हमें पता नहीं है कि प्रकृतिमें घास-पावका कया 

स्थान है। भतएव किसी भी प्रकारकी हानि पहुँचाना अहिंसा सिद्धांतका उल्लंघन 
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अहिंसा 


करना है। अदिसाके पूर्ण-पाल्नकी अवस्थामें अवश्य ही जीवनकी स्थिति असंभव 
हो जाती है। अतएब हम सथ मर जाये तो परवा नहीं, सत्यको कायम रहने 
देला चाहिये। प्राचीन ऋषि-मुनियोंने इस सिद्धांत्तो आखिरी मर्योदातक पहुँचाया 
है और यह कह दिया है कि भौतिक जीवन एक दोष है, एक जंजाछ है। मोक्ष 
देहादिके परेकी ऐसी अदेह-सूक्ष्म अवस्था है, जहाँन खाना है, न पीना है और 
इसीलिए जहाँ न दूध दुहनेकी आवश्यकता है और न घास-पातको तोड़ने की | 
संभव है इस तत्त्वका समझता या प्रहण करना कठिन हो, संभव है कि पूर्णतः 
उसके अनुकूल जीवन व्यतीत करना असंभव हा, और है भी। फिर भी मुझको 
इस बातमें काई संदेह नहीं हे कि सत्य यही है और इसलिए भलाई इस बातमें 
है कि हम अपने जीवनकों अपनी पूरी शक्तिभर उसके अनुकूल बनावें । यथार्थ 
ज्ञानका हो जाना मानों आधी छड़ाईकों जीव छेना हे। इस भव्य सिद्धांवका 
हम जितना ही पान अपने जीवनमें करते हैं उतना ही बह जीवन रहने और 
प्रेम करने छायक होता है । क्योंकि उस अवस्थामें बजाय खुद सदा शरीरके बचमें 
रहनेके हम अपने शरीरको अपने बशमें रखते हैं। 

हिंदी नवजीवन 

१९ मार्च, १९२५ 


“*कमसे कम, मरमेसे हमें बिल्कुल नहीं बस्‍ना 'चाहिये। 
जम्म और मरब तो हमारे भाग्यमें लिखा हुआ है, फिर उससें 
हर्ष-शोक क्यों करें! अगर हम हँसते-हँसते मरेंगे तो सचमुच 
एक नथे जीवनमें अवेश करेंगे [”” 

--गांषीजी 
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स्व॒राज्यमें 


“क्या आपके स्वशज्यमें सेनाके लिए फोई जगह है ? आपके श्वराज्यमें क्‍या 
सरकार सेना रखेगी ? यदि हाँ, तो कया वह आवश्यकता पड़नेपर शारीरिक शक्ति भी 
काममें छायेगी या अपने वुश्मनोंके विदद्ध सत्याग्रह करने छग जायगी ?? 


दुःखकी वात है कि आजके मेरे स्व॒राज्यमें सेनाके छिए भी स्थान है। मेरे 
क्रान्तिकारी साथियोंको यह मालूम हाना चाहिये कि देशकी जनताका निःशस्त्र 
कर और नपंसक बना वेनेका मैंने अंग्रेजोंका सबसे बड़ा पाप कहा है। सुभमें 
इतनी शक्ति नहीं कि मैं सारे देशकों अहिंसामय कर सकूँ, इसलिए मैं अहिंसाका 
प्रचार देशकी स्वतंत्रता पाने और उसके द्वारा अन्तर्राष्ट्रीय संबंध स्थापित करनेके 
छिए ही देता हूँ । किंतु मेरी कमजोरीसे यह न समझना चाहिये कि अहिंसाके 
सिद्धांतमें कोई कमजोरी है। अपनी बुद्धि द्वारा में अहिंसाओे पूर्ण गौरवबको 
देखता हूँ। मेरा हृदय उसका अनुभव करता है। किंतु सुममें अभी वह क्षमता 
नहीं है जिससे पूर्ण रूपसे अहिंसाकी शिक्षा दे सकूं । इस कामके छिए अभी हममें 
पूरी शक्ति नहीं आयी है। मुझमें अभी क्रोध है, मुझमें अभी द्वेतमाव है। में 
अपने मनोवेगोंपर शासन कर सकता हूँ। उन्हें मयोदामें रख सकता हूँ किंतु 
पूर्ण रूपसे इस प्रकार प्रचार करनेमें कि उसका प्रभाव पड़े, मनोवेगोंसे बिलकुछ 
मुक्त होना चाहिये। मुझे ऐसा होना चाहिये कि सुझसे कोई पाप न हा। 
क्रांतिकारियोंका मेरे साथ और मेरे लिए प्राथेना करनी चाहिये कि मैं शीघ्र 
वैसा बन सकूँ। किंतु इसी बीच उसे मेरे साथ बह कदम उठाना चाहिये जिसे मैं 
प्रकाशकी भांति देख रहा हूँ । अर्थात्‌ अहिंसा द्वारा भारतकी स्वतंत्रता प्राप्त करना 
चाहिये और तब स्वराज्यमें आपके और मेरे पास शिक्षित, बुद्धिमान और संयमी 
पुलिसकी सेना होंगी जो देशके भीतर शांति रखे और बाहरी इमछा करनेवारोंसे 
रक्षा करेगी, यदि उस समयतक इन दोनोंके छिए कोई और अच्छा रास्ता 
नहीं दिखाई देता । 
यंग इण्डिया 
७ मई, १६२५ 


श्र 


किनारेपर 


एक पत्र-लेखक कुछ प्रश्न पूछकर अंतर्में लिखते हैं :-..- 

“मैं आशा करता हूँ. कि आप इन विषयॉपर प्रकाश डालनेकी कृपा करेंगे और 
जबतक में वाही-तबादही न पूछने लग, मेरे साथ चर्चा जारी रदेंगे। में आपका अनुयायी 
हूँ, आपके नेतृत्वमें जेल जा चुका हूँ । जब मैं आपके बहुत नजदीक था और बहुत मौका 
भी था तब भी मैंने आपसे कोई बात-चीत नहीं की; क्योंकि मैं आपका समय बरवाद 
नहीं करना चाहता या । मैंने आपके चरण-श्पशंतक नहीं किये । पर अब आपके युक्तिवाद 
और राजनीतिक बिचारोंसे मेरा विश्वास हिल रहा है। मैं कोई क्रान्तिवादी नहीं हूँ, पर 
मैं उसके किनारेपर हूँ। यदि आप इन बातोंका जवाब संतोषजनक देंगे तो आप 
मुझे बचा लेंगे [” 

अब मैं क्रमश: उनके सवाछोंको लेता हैँ-- 

“अहिंसा कया है! चिचकी एक वृत्ति है या प्राणका नाश न करना है ? यदि यह 
वुसरी बात हो तो क्‍या यह ध्ंभवनीय है कि हम इसके अंततक जाकर इसका प्रालन 
कर सके । क्योंकि हम अपने भोजन इस्यादिमें रोज असंख्य प्राणियोंकी हिंसा करते हैं 
और उस अवस्थामें हम वनश्पतिकों भी नहीं छू सकते ।” 

अहिंसा चित्तकी एक बृत्ति भी है और तज्ञात कम भी है। इसमें कोई 
संदेह नहीं कि बनस्पतिमें भी प्राण है; परंतु वनस्पतिका उपयोग किये बिना 
भी हम नहीं रह सकते। थह जीवके नाशसे तो फिसी तरह फर्म नहीं है। सिफ़ 
उसे क्षम्य मानना चाहिये । 

“यदि हम जीव-हिंसाले बच नहीं सकते, तो इसके यह मानी नहीं कि हम 
बिना आंगा-पीछा सोचे उसकी हिंसा करते ही रहें ; पर उस हाल्तमें आवश्यकता साबित 
होनेपर, सिद्धांतकी दृष्टितें उसपर आपत्ति नहीं को जा सकती | कार्थ-साधकताकी इृष्डिसे 
भछे ही आाक्षेप हो ।” 

ऐसे अवसरपर भी जहाँ हिंसा की आवश्यकता सिद्ध होती हो, सिद्धांतकी 
दृष्टिसे हिंसाफा समथन नहीं कर सकते। कार्य-साधकताकी ही दृष्टिसे उसका 
बचाव किया जा सकता है। 

“यदि अहिताका अर्थ है प्राणकां न नाश करना, तो फिर किसी शख्सकों प्राणका 

' नाश करनेके छिए किस तरह कह सकते हैं-« ऐसे कामके लिए भी जो कितना ही पवित्र और 
धार्मिक हो | क्‍या वह खुद उसकी अपनी प्रतिहिंता ने होगी ?” 

हाँ, में किसी आदमीसे बराबर यह कह सकता हूँ कि किसी कामके छिए 

शैरै 


गांधोजी 


अपनी जान दे वो, पर अपनेको हिंसाका दोपी न बनाओ। क्योंकि अहिंसाका 
अर्थ है->औरोंको तकलीफ न देना । 

"अपने प्राणसे प्यार करना मनुष्य-ल्वभाव है। जब एक आदमी अपने देश या 
समाजकी आवश्यकताके लिए अपनी णान देता है तो आवश्यकता पड़नेपर वह औरोंकी 
जान कुरबान क्यों नहीं कर सकता ! हमें तिफे इतना ही साबित करना होगा कि 
उच्तकी ज़रूरत थी। सो यह भी कार्य-साधकताका ही सवाल है ।” 

जो अपनी जानसे मुहब्बत करेगा वह उसे खोयेगा। जो अपनी जानको 
गबाँ देगा वह उसे पायेगा।' आवश्यकताकी बिनापर दूसरेकी जानकों कुरबान 
करनेका समर्थन नहीं कर सकते, क्योंकि आवश्यकताका साबित करना असंभव है। 
हमें खुद उसमें काजी नहीं बनना चाहिये। बल्कि बही एक-मात्र काजी होंगे जिनकी 
जान हम छेना चाहते हैं। अहिसाके पक्षमें एक अच्छा कारण यह है कि हमारा 
निर्णय गछत भी हो सकता है। मध्ययुगके उन ईसाई छोगोंका अदछ विश्वास था 
कि हमारा कार्य धम्य है; पर अब हम जानते हैं कि वे बिल्कुछ गरूतीपर थे । 

“कुरबानी और खन में क्‍या भेद है?” 

कुरबानीके मानी हैं खुद कष्ट सहना, जिससे दूसरेको छाभ पहुँचे । खूनके 
मानी हैं दूसरेकों तकछीफ देना-मार डालना जिससे खूनी या जिसकी तरफसे 
खून किया गया है उसे छाभ हो । 

“क्या जो डाक्टर आपको नश्तर लगाता है वह आपको कुछ समयके किए तकलीफ 
पहुँचानेके कारण निन्दा-योग्य है ! पर क्‍या हम उसकी चित्रको इचि अर्थात्‌ बीमारको 
लाम पहुँचानेके देतुपर ध्यान रखकर उसके हिंसात्मक कार्यपर ध्यान न दे, उसकी और 
भी अधिक अशेसा नहीं करते हैं ! 

यह हिंसा शब्दका अप्रयोग है। हिंसाका अथे है किसीकों बिना उसकी 
रजाम॑दीके या बिना उसे किसी तरहका छाभ पहुँचाये चोट पहुँचाना। भेरी वाबत 
तो सज्जन मेरे ही हितके लिए, मेरी लिखित रजामंदीसे मुझे कुछ समयके छिए 
तकलीफ पहुँचाता है । पर एक क्रांतिकारी अपने शिकारकों उसके भछेक्रे छिए नहीं 
छटता है, भछेके लिए नहीं वध करता है--उसे तो वह चाट पहुँचानेके ही काबिछ 
समझता है-बल्कि समाजके कल्पित हितके छिए | 

“क्या और बलोंकी तरह शारीरिक बढ भी जीवनंका प्रयझ अंश नहीं है ! लिस 
प्रकार अह्िसाका आश्रय भीर छोंग अपनी भीरताकों छिपानेके छिए' के सकते हैं उसी तरह 
हिंखाफा भी दुरुपयोग पशु और जालिम कर सकते हैं | इससे यह साबित नहीं होता कि हिंसा 
खुद कोई बुरी चीज हैं [” 

शारीरिक बछ निसस्‍्संदेह जीवनका प्रबछ अंश है । हाँ, जाहिमोंने जरूर ही 
दिंसाका दुरुपयोग किया है। परंतु हिंसाका जो छूक्षण मैंने किया है उसमें तो उसका 
सदुपयोग कर्पनातीत है। इससे पहछेवाले सघाढके जवाबमें उसक्री परिभाषा देखिये। 

श्ड्े 


अइिसा 


“पागछो' तथा भयंकर अरराधियोंकों तो, जो समराजकों हानि पहुँचाते हैं, आप 
जेलमे भेजेंगे | तो क्या आप हमें सभ्य अयराधियोकी, जो सरकारी अफसरोंक्े रूपमें काम 
कर रहे हैं, मारनेके बजाय गिरफ्तार करने तथा हिमालयकी किसी गुहामें के जाकर 
कैद करनेकी इजाघत देंगे !” 


मैं नहीं कह सकता कि पागढों और मुजरिमोंका, फिर वे भयंकर हों या नहीं, 
जेल्में रखना अर्थात्‌ सजा देना ठीक है। पागल ता अब भी इस तरह नहीं रखे 
जाते हैं। पर हम तेजीसे उस समयके नजदीक पहुँच रहे हैं जब मुजरिमोंको भी 
सजाके छिए नहीं ब।ल्क सुधारके लिए संयममें रखना पड़े। पर हाँ, मैं खुशीसे 
उस संधर्मे शामिठ होऊँगा जो, जानमें या भनजानमें, भागरतका खून चूसनेवाले 
वायसराय, हर एक सिविलियन अंग्रेज भ्थवा हिंदुस्तानीकों जेल भेजनेके लिए 
कायम होगा; पर शत्ते यह कि एक ता उसमें उनके आरामकी पूरी गुंजाइश रहे, 
दूसरे ऐसी तजबीज मेरे साभने पेश हा, जो हर तरह काममें आने छायक हो | 
और में तो उस अबस्थामें भी उसमें शरीक होनेश्के छिए तैयार हूँ जब बंदीबास 
मेरे हिंसाके लक्षणमें भी आ जाता हो | 


"“कौन-ती बात अधिक अमानुषिक और भयंकर है ! बल्कि कौन अधिक हिंसाक्षक 
है ? ३३ करोड़ आदरमियोंफो तकलोफ होने दे', छड् और मि० जाने दे' था कुछ दणार 
छोगोंका वध होने दें' ! आप किस बातको ज्यादः अच्छा समझेंगे ! अधापात होते दोते 
३३ करोड़ जनताका धीरे-धीरे विजुयकों प्राप्त हो जाना या कुछ सौ छोगोंका संदार हो 
जाना ? हाँ, यह जरूर साबित करना होगा कि कुछ सौ कछोगोंके पधतें ३३ करोड़का 
अधःपात रुक जायगा। पर तब यह तफ्सीलका सब|ल रहेगा, छिद्धांतका नहीं। यह कार्य- 
साधक है या नहीं, इसकी चर्चा फिर करेंगे। पर अगर यह साबित द्वी जाय कि कुछ 
छोगोंके संइाारसे ३३ करोड छोंगराका अध!पात रोक सकते हैं, तो क्या आप हिंतापर 
विद्धांतकी इष्टिसे एतराज करेंगे (” 


फोई सिद्धांत सिद्धांत नहीं है यदि वह सब तरह अच्छा न हो । में अहिंसाकी 
दुह्दाई इसलिए देता हूँ कि में जानता हैँ. अक्रेछे उसीके बलपर मलुष्य-जाति स्वभेष्ठ 
श्रेयको पहुंचती है-अगछे जन्ममें ही नहीं इस जन्ममें भी । में दिंसापर आशक्षेप 
इसलिए करता हूं कि जब उससे हित होता हुआ दिखायी देता है तब तो बह 
अस्थायी होता है, पर उसल्रे जो बुराई होती है वह स्थायी हांती है। मैं नहीं 
मालता कि एक भी अंगरेजका खूत करनेसे भारतवर्षका जरा भी छाभ होगा। 
यदि किसी एक शख्सने तमाम अंगरेश्ोंक्रों कछ ही मार डालना संभव बता 
लिया तो छातों छोग, भाजकी तरह ही, उससे दूर रहेंगे। मौजूदा दालतके छिए 
अंगरेजोंकी बनिस्वत हमारी जिम्मेदारी ज्यादः है | यदि हम सिफ भच्छा ही अच्छा 
करते रहें तो अंगरेज घुरा करनेके लिए अशक्त हो जायँगे। इसीलिए में भातरिक 
सुधारपर इतना जोर दे रहा हैं । 

98] 


गांधी जी 


परंतु क्रांतिकारीके सामने तो मैंने अहिंसाको नीतिक्रे सर्वोच्च आधारपर 
पेश नहीं किया है बहिक कार्य-लाधकृताकी नीची बिनापर किया हे । मैं कहता हूँ 
कि क्रांतिकारी तरीके भारतवर्षमें सफल नहीं हो सकते | यदि खुछमखुला लड़ाई 
मुमकिन हां तो मैं शायद मान सकूँ कि हम हिंसा-पथको प्रहण करें जेसा दूसरे 
देशोंन किया हे, और कमसे कम उन्हीं गुणोंको प्राप्त करें जा रणक्षेत्रमें जानेसे 
डद्य हात हैं | पर युद्ध-कांडक द्वारा भारतक स्वराज्यकी प्राप्तिको तो, हम जहाँतक 
नजर पहुँचती है, किसी समयमें असंभव देखते हैं। युद्धके द्वारा चाहे हमें अंगरेजी 
शासनकी जगह दूसरा शासन मिल जाय, पर आत्म-शासन--जनताकी दृष्टिसे आत्म- 
शासन नहीं । स्वराज्यकी तीथ-यात्रा बड़ी कठिन, बड़ी कष्ठप्रद चढ़ाई है । उसके मानी 
है दृह्मातयोकी सेवा करनेक हं। उद्दे श्यस दृहातमे प्रवेश करना-दूसरे शब्दोंमें इसका 
अर्थ हे राष्ट्रीय शिक्षा-जनताकी शिक्षा। इसका अर्थ हैं, जनताके अन्दर राष्ट्रीय 
चैतन्य और जागते उत्पन्न करना। वह काई जादूगरक॑ आमकी तरह अचानक 
नहीं दपक पड़ेगा । वह ता बट-बृक्षकी तरह प्राय: बे-साह्ूम बढ़ेगा । खूनी क्रांति- 
कभी चमत्कार नहीं दिखा सकती । इस मामछेमें जल्दी मचाना निःस्संदेह बरबादी 
करना है । चरखेकी क्रांति ही, जहाँतक कल्पना दौड़ती है, सबसे दुत क्रांति हे । 


“जब जीवनके परम स्वार्थवा सवाल खड़ा दोता है तब क्या तक और युक्तिको 
ताकपर नहीं रख दिया जाता है ? क्‍या यह बलुत्यिति नहीं है कि कुछ स्वार्थी, जालिम 
और आग्रही छोग्र तर्क और ,युक्तिकी बात नहीं सुनते हैं ओर हुकूमत करते तथा सत्ताते 
रहते हैं और एक जन-समाजके साथ अन्याय करते रहते हैं। आमग्रही कौरवों तथा 
पाण्डवॉमें शांततिपू्वंक मेल करानेमें भगवान्‌ भ्राकृष्ण भी सफल ने हो सके, महाभारत 
घादे उपन्यास न दो, बंचारा कृष्ण चाहे आध्यात्मिकतामें बढ़ा-चढ़ा न हो ; पर खुद आप 
भी तो अपने उन न्यायाधोशकी इस्तोफा देनेके लिए समझा न सके । हाछां कि औरोंकी 
तरह वह भी आपको निरपराध मानता था। ऐशथी बातंमें आात्मन्यज्ञके द्वारा समझानेसे 
कहाँतक सफलता मिल सकती है !” 


यह बात दुःखपूर्ण, पर सच है, कि जहाँ स्वार्थका सम्बन्ध भावा है, तक 
और युक्ति छाग ताकपर रख देते हैं। जालिम, हाँ बेशक, बड़ा आम्रददी होता 
है। अंग्रेज जालिमका तो आग्रहका अवतार हो समझ्िये। पर वह सहस्रभुखी 
राक्षस है। वह नहीं चाहता कि मेरा वध हा। उसीके शर्त्रोंसे वह परास्त 
नहीं किया जा सकता ; क्योंकि हमारे पास उसने काई शस्त्र रहने द्वी नहीं दिया 
है। मेरे पास एक हथियार है, जो उसके कारखानेमें नहीं बनता और वह उसे 
हरण भी नहीं कर सकता। उसने अबतक जितने शज्ाश्र पैदा किए हैं उनसे बह 
बढ़कर है। वह कया है? भद्दिंसा और चरखा है. उसका प्रतीक, इसीलिए मैंने 
उसे देशके सम्मुख पूरे विश्वासके साथ पपस्थित किया है। क्रष्ण जो कुछ करना 
चाहते थे उसमें, महाभारतकार कहते हैं, वे असफछ न हुए। वे स्वेशक्तिमान्‌ थे । 


श्द ; 


अहिंसा 


उन्‍हें अपने उच्च पद्से उतारकर घसीटना फजूल है। पर यदि उन्तके विपयमें हम 
उन्हें निरा मत्य मनुष्य समकक र, विचार करें तो उनका पलड़ा ऊँचा उठ जायगा 
और उन्हें पीछेक्षी तरफ आसन मिल्केगा। महाभारत, जेसा आमतौरपर कहते 
हैं, न तो उपन्यास है और न इतिहास है। बह सानव-आत्माका इतिहास है, जिसमें 
इश्वर ऋष्णके रूपतें मुख्यपात्र -नायक है । उस महाक्राव्यमें ऐसी कितनी ही बातें 
हैं जिन्हें मेरी अस्प-बुद्धि अवगाहन नहीं कर पाती । उसमें कितनी बातें ऐसी हैं 
जो स्पष्टत: क्षेपक हैं। बह चुना हुआ खजाना नहीं है। वह तो एक खान है, 
, जिसके खोदनेकी जरूरत है, जिसमें गहरे पेठनेकी जरूरत है, तब कंकड़-पत्थर 
निकालनेपर हीरे हाथ आते हैं। इसछिए मैं ब्रतधारी क्रांतिबादियों, या उसके 
उम्मीदवारों अथवा उनके किनारे खड़े मित्रोंसे आभ्रह करता हूँ कि वे अपना पैर 
पृथिवी मातापर ही जमा रखें और हिमालयके शिखरोंपर जड़ानें न मारे, जहाँ 
कृषि अजेन तथा दूसरे बीरोंक्ों छे गये हैं। हर हवाछ्तमें में तो उसपर चढ़नेकी 
कोशिश करनेसे भी इन्दार करूँ गा। मेरे किए भारतव्षका मैदान ही काफी है | 
अच्छा ता अब मैदानमें उतरकर, प्रश्नकत्तो इस बातका समझ छें कि में 
अवालत इसलिए नहीं गया था कि मैं न्‍्यायाधीशको समझता कि में निरपराध हैँ; 
बलि मैं गया था अपनेको पूरा अपराधी छुबूछ करनेके छिए, ज्यादहसे ज्यादृह 
सजा माँगनेके छिए । क्योंकि मैंने तो जान-बूककर मनुष्य-कृत कानून तोड़ा था। 
न्यायाधीश मुझे निरपराध नहीं मान सकता था नहीं माना भी । जेछ जानेमें 
कोई ज्यादद कुरबानी न थी। सच्ची कुरबानीका छोह्ा इससे फहदीं मजबूत होता 
है। मेरे ये मित्र अहिंसाके फछिता्थेको समझ छें। यह सतान्तरकी एक विधि है | 
मुझे इस बातका यकीन हू। चुका है और यह फहनेके छिए क्षमा क्रिया जाऊँ, कि 
मैरी दृढ़ अटछ अहिंसाने हिंसाकी कितनी दी धमकियों और कृतियोंकी अपेक्षा 
ज्यादृह अंधरेजोंको अपने विचारका कायछ किया है। में कहता हूँ कि जिस दिन 
ज्ञानयुक्त अहिंसा भारतमें भाम चीज दो जायगी, स्वराज्य हमारे सामने होगा । 
हिन्दी नवजीवन 
११ मई, १९२५ 


क्् 


'मैँतो आत्मागी अगरतापर क्श्ास करता है | जीवनके 
सागरमें हम सब विदृभात्र हैं और जीवनकी वात्तविकेता ही 
चत्य ढ्ै--आत्मा है-परमात्या है (? 

-- गांधीजी 
' छठे 


| 


मेरा कर्तव्य 
एक सज्जन लिखते हैं- 


“आप भनुष्योंक्रे प्रति तो अपना फर्ज अदाकर रहे हैं। लेकिन क्या आप यह नहीं 
देख सकते आन आप जिस प्रांतमें भ्रमण कर रह है. उसमें पद्म और दूसरे णीव-जन्तुओं के 
प्रति भी आपका कुछ कर्तव्य है? बंगालमे जोबोंकी हिंसा बेहद होती हैं| इस विषयमें 
यदि आप गहरे उतरेंगे तो आपको यह भूमि अनाय-सी प्रवोत होगी | घत्र आप शुब्रात्रमें 
अमण कर रहे थे उस समय मैंने यह पढ़ा था कि ब्रेलॉंफी आर मोककर चछते हुए. देखकर 
आप गाड़से नीचे उत्तर गये थे। तो वया आप बंगाछमें छुरी चढानेवाढ्ोफो कुछ भी 
उपदेश न देंगे ! आपके उपदेशसे बहुत छाम होगा। इस कार्यके लिए आपको अलग 
समय न देना होगा । बल्कि इसते एक पंथ और दो काज होंगे ।” 


एक तो छेखकने इस प्रकार छिखनेमें बैसो सामान्य भूछ की है जैसी बहुतसे 
सहुप्य करते हैं। यह मानना कि उपदेश करनेसे इसका बहुत बड़ा परिणाम होगा, 
हमारा मोह है, और यह इसमें भी दिखायी दे रहा है। अनन्तकाछसे यही अनुभव 
हो रहा है कि उपदेशका परिणाम बहुत ही अल्प होता है। सैकड़ों साधु भाज 
उपदेश कर रहे हैं। सैकड़ों आह्मण नित्य गीता भागवतादिका पाठ कर रहे हैं। 
लेकिन यह कहा जा सकता है कि उसका कुछ भी असर नहीं होता है। हाँ, किसी 
किसी उपदेशकका कुछ असर होता हुआ हम देखते अवश्य हैं छेकिन वह असर 
उसके उपदेशका नहीं होता बल्कि वह उसके कार्येका होता है। और जितना आच- 
रण वह कर सकता है उससे अधिक वह उपदेश कर ता उसका कुछ भी अपर नहीं 
होता । यह सत्यकी खूबी है । उसे भापाके आच्छादनसे झ्ितना ही ढाँकिए बहू 
नहीं ढक सकता। यदि दिमाछ्यपर चढ़नेक्ली मेरी शक्ति नहीं है और फिर भी 
हिसाल्यपर चढ़नके छिए दूसरोंको उपदेश दूँ तो उसका कुछ भी असर न 
होगा छेकिन यदि चुपचाप उसपर चढ़कर उन्हें व्खाऊँ तो मेरे पीछे सैकड़ों छोग 
उसपर चढ़ जायेंगे । मनुप्यकी करनी ही सच्चा उपदेश है । 


दूसरे, अलुध्यमें उपदेश करनेकी योग्यता भी चाहिये। मैं पशु-हिंसा नहीं 
करता हूँ। फिर भी मुझे यह स्वीकार कर छेना चाहिये कि पशु-हिंसा राकनेकी 
योग्यता मुझमें नहीं हे। में यह जानता हूँ कि पशुभोंके प्रति हमारा क्‍या 
कर्तव्य है। ढेकित दूसरोंको उसे बतानेमें सैं असमर्थ हैँ। उसके छिए तो मुझमें 
बहुत अधिक पवित्रता, बहुत अधिक दयाभाव और बहुत ही अधिक संयम होना 
चाहिये। उसके बगैर मुझे बहुत सुध्ठम-ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकृता। और उस 
ज्ञानके बिता मुझे आवश्यक भाषा सी प्राप्त नहीं हो सकती | 

ना 


अहिंसा 


बिना ऐसा ज्ञान-प्राप्त किये आत्म-विश्वास नहीं होता । पश्चु-हिंसाका त्याग 
करनेकी मुझमें शक्ति है, यह आत्मविश्वास मुभे नहीं है। छेकिन में तो इंश्वरको 
माननेवाछा हूँ । पशु-सेवाछ्ी बृत्ति मुझमें बड़ी तीत्र है। मनुष्य तो अपना ढुःख 
बता सकता है और उसे दूर करनेका प्रयत्त भी कर सकता है। पशुओंमें यह 
शक्ति नहीं । इसलिए उनके प्रति हमारा दुहरा फर्ज है।छेकिन यह सब जानमेपर 
भी उसके छिए शक्ति प्राप्त करनेकी इच्छा रखते हुए भी, मुझे उनकी सेवा 
करनेकी शक्ति न होनेके कारण बड़ी छज्जा मालूम होती है। उसके छिए 
मैं इंश्बरको दाप देता हूँ । उसने भुमे शक्ति क्‍यों नहीं दी ? इसके लिए में उसके 
साथ हमेशा झगड़ा करता हूँ और हमेशा उससे प्रार्थना सी करता हूँ। छेकिन इंश्वर 
तो स्वेच्छाचारी है। बह किसीका भी कहना नहीं सुनता है तो मेरी क्‍यों सुनन छगा ९ 
ऐसा भछे दी हा कि वह मेरी बात औरोंसे जल्दी सुन छे। लेकिन जब बह मुझे 
शक्ति देगा तब मैं, इन सत्ननकों बिश्वास दिलाता हूं कि, उनके कहनेकी राह नहीं 
देखूँ गा ' द्र्म्यान मेरी तपश्चयां तो बराबर जारी ही ग्हेगी। जिस कायमें आज 
में मशगूछ हो रहा हूं, उससे सी अधिक, पशुमात्रकी सेवा फरनेकी शक्ति, मुझे 
क्यों न प्राप्त हो मेरा विश्वास है कि मैं कंजूस नहीं हूँ। में अपनी सब शक्तियोंको 
क्ृष्णापेण कर चुका हूं। इसलिए यदि मुझे पश्ु-हिंसा रोकनेकी शक्ति प्राप्त होगी 
तो मैं डसे भी संग्रह करके न रखूंगा। 


लेकिन इस द्रम्यान जो अपरिहार्य है उसे तो सहन ही करना चाहिए। 
इस संसारमें तो अनेक स्थानोंपर निर्दोष मलुध्योंपर जुल्म हो रहे हैं, उन्हें राकनेका 
हम कहाँ दावा करने हैं ? यह हमारी शक्तिके बाहर है यह मानकर, और जगतका 
कल्याण चाहते हुए हम चुप रहते हैं। अशक्तिके कारण ही स्वदेशाभिमानकों हम 
एक अछग शुण सानकर उसे बढ़ा रहें | छेकिन जो स्वदेशामिमान धार्मिक है उससे 
जगतका अकस्याण नहीं होता । संसारका अकल्याण करते हुए अपने देशका भछा 
करना मिथ्या स्ववेशाभिमान है। स्वदेशकी धार्मिक सेवा जिस प्रकार संसार 
भरकी सेवाका समावेश हा जाता है उसी प्रकार मेरी मलुष्य-सेवासें वैसी पहु- 
सेवा और पशु-सेवामें कोई विरोध नहीं है । 


आज हमारे देशमें एक प्रकारका धमोडंबर फेठा हुआ है। जो काम हम 
लोगोंसे नहीं हो सकते या जिस कामके करनेका कुछ अर्थ नहीं, ऐसे दयाके फेबछ 
विखाऊ काम हम करते हैं और जो द्याक्रे कार्य हम कर सकते हैं उन्हें नहीं करते। 
घीरा भगवकी भापामें कहें तो हसछाग निहाईकी चोरी करते हैं और रुईका दान 
करनेका ढोंग करते हैं। गीताकी भापामे कहें तो स्वधर्मका, जो हमारे छिए सुछभ 
हो ० + 
है, थाड़ांसा भी पालन करना छोड़कर हम परघर्सके पालनके बड़े बड़े घिचार करते 
हैं और “इताअष्टरततो अष्टः हो जाते हैं। ऐसी भूछोंसे हमें बच जामा चाहिए। 
यह कहनेके छिए दी मैंने पूर्वोक्त सूचभाका जवाब देता और पशु-हिंसा रोकनेके 
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गांधीजी 


श्रेप्धर्मके पालन करनेके कायको में क्‍यों नहीं करता हूँ यह दिखानेका प्रयत्न 
करना उचित समझा है| 


हमलोग जगतके कर्ता नहीं हैं। हसछोग सर्वशक्तिमान भी नहीं हैं | हम- 


छोगोंमें शक्ति है उसका यदि हम सदुपयोग करें तो बह शक्ति आप ही बढ़ेगी और 
इस प्रकार इस शक्तिके बढ़नेपर यदि हम प्रामाणिक होंगे तो उसका हम अवश्य ही 
उपयोग करेंगे। 

हिन्दी नवजीवन 

१८ जूत, १९२४ 


“पराजयसे तत्याभह् और अक्िताकों निराशा नहीं होती, 
उत्तत्े वो! कारय ज्ञगवा और लगन बढ़ती है और सत्यते 
बुद्धि परिष्कत होकर उत्तका दर्शन करती है ।” 


--गांधी जी 
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अहिसाकी समस्या 


ऐसे प्रश्न मुझसे बराबर पूछे जाते हैं कि कब अद्विंसाका और कब हिंसाका 
अवरूस्बन करना चाहिये और किस समय क्‍या कत्तेंब्य है। कितने सवाछ तो 
ऐसे हैं जिनसे पूछनेवालेका अज्ञान प्रकट होता है । और कुछ ऐसे भी होते हैं 
जिनसे उनके संकटका परिचय मिलता है। एक पंजाबीने प्रश्न पूछा है। उसका 
उत्तर लिखने योग्य है। बह इस प्रकार है--- 


“शेर, भादू इत्यादि आकर पशु और मनुष्यको उठा के जायें तो क्या करें ? अथवा 
पानीमें जन्तु इत्यादि हो तो वया करें ?” 


मेरी अल्पमतिके अनुसार मामूली जवाब तो यही है कि जब शेर, भाद्दू 
इत्यादिका उपद्रव हो तब उसका नाश अनिवाये है। पातीमें रहनेवाले जन्तुओंका 
नाश अनिवायें है। अनिवाये हिंसा हिंसा न रहकर अहिंसा नहीं हं। जाती। 
हिंसाको हिंसाके रूपमें ही जानना चाहिये। मुझे इस बातमें कोई शक नहीं है कि 
यदि कोई शेर-सालूका नाश किये बिना अपना काम चछा छे तो वह उत्तम है, 
पर यह करेगा कौन ? वही जो शेर-भाल्से डरवा नहीं, बल्कि मित्रकी तरह उनसे 
मिल सकता हो । डरकर जो हिंसा नहीं करता वह ता हिंसा कर ही चुका है। 
चूहा बिल्लीके श्रति अहिसक नहीं है। उसका सन तो निरंतर विद्लीकी हिंसा करता 
है। निबेछ होनेके कारण वह बिछीको मार नहीं सकता। हिंसा करनेका पूरा 
सामरथ्य रखते हुए भी जा हिंसा नहीं करता है वही अहिसा-घर्म पाछन करनमसें 
समर्थ हो सकता है। जो मनुष्य स्वेच्छासे और प्रमभावसे किसीकी हिंसा नहीं 
करता वही अहिसा-धर्मका पाछ्न करता है। अ्हिंसाका अर्थ है प्रेम, दया, क्षमा | 
शास्त्र उसका बणन बीरके गुणके रूपमें फरते हैं। यह वीरता शरीरकी नहीं, 
बहिक हृदयकी । शरीरसे क्षीक्ष पुरुष भी औरोंकी मदवसे घोर हिंसा करते 
हुए देखे गये हैं। शरीरसे बलबान्‌ होते हुए भी युविष्ठिर, विरादराज ज़ैसोंकों 
क्षमा करते हुए देखे गये हैं। इंसका अर्थ यह हुआ कि जबतक हृदयका बह प्राप्त 
नहीं होता तबतक भनुष्य अहिसा-धर्मका पाछम नहीं कर सकता। आजकलकी 
बणिक अहिंसा अहिंसा नहीं । इसमें तो बहुत बार घोर निर्दंयता दिखाथी देती है 
ओर भ्षज्ञान दो उसमें अवश्य ही है। 


हमारी इस दुबंखताकों मैं जानता हूँ। इसीछिए मैंने खेड़ामें महायुद्धके 

समय स्वयंसेवक सिपाहियोंको भरती करनेका मद्दाप्रयल्न किया था और इसीसे 

मैंसे उस समय कहा था कि त्रिटिश सत्तनतने जो अनेक घोर छ्ृत्य किए हैं उनमें 

उसका एक भतिघोर छत्य यद्द है कि उससे छोगोंको मिःशखत फरके सिवीये बना 
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दिया है। आज भी मेरी पहो दृष्टि है। जिसके मनमें भय मौजूद २हा है वह यदि 
नि:शस्य रहकर भयको दूर नहीं कर सकता तो वह अवश्य छाठी या उससे भी 
जल्‍दी शखका अवलंबन करे। 


अहिसा एक महात्रत है। तछ॑वारकी धारपर चलनेसे भी कठिन है। 
देहघारीके छिए उसका सालह आना पाछन असंभव है। उसके पाछतके लिए घोर 
तपश्चर्याकी आवश्यकता है। तपश्चया रा अर्थ यहाँ त्याग और ज्ञान करना चाहिए। 
जिसे जमीनकी सालछिकीका माह है उससे अहिंसाका पाछम नहीं हा सकता। 
किसानके लिए अपनी जमीनकी रक्षा शेर भाठ्से करना छाजिमी है, उसकी रक्षा 
करनी ही पड़ेगी। जो किसान शेर, भात््‌ अथवा चार हत्यादिको दंड देनेके लिए 
तैयार न हो उसे खेत छोड़ देनके लिए हमेशा तैयार रहना पड़ेगा | 


अहिंसा घर्मका पान करनेके लिए मनुध्यक्रों शासत्र तथा रिवाजकी मर्याद्वाका 
पालन करना चाहिये | शास्त्र हिंसाकी आज्ञा नहीं देता; परंतु पसंग-विशेषपर 
हिंसा-विशेषकों अनिवार्य समक$र उसकी छुट्टी देता है। जैसा कहत हैं मलुम्म्॒तिमें 
प्राणि-विशेषके घधकी इजाजत है। धधकी आज्ञा नहीं हैं। उसके बाद विचारमें 
उन्नति हुई और यह तथ हुआ कि कलिकारूसें अपवाब्‌ न रहे । इसछिए वर्तेमान 
रिवाज हिंसा-विशेषको क्षंतत्य मानता है और मलुध्मृतिकी कितनी ही हिंसाका 
प्रतिबंध करता है। शासत्रने इतनी छूट रकक्‍्खी है। उससे आगे बढ़नेकी दुललील 
स्पष्टठ: गछ॒व है। धर्म संयममें है, स्वच्छन्द्तामे नहीं। जो मनुष्य शास्त्रकी दी 
हुई छूटसे छाभ नहीं उठाता वह घन्यवादका पात्र है। संयमकी कोई मौदा 
नहीं। संयमका स्वागत हुनियाके तमाम शासत्र करते हैं। स्वच्छन्दताके 
विषयमसें शास्त्रोंमे भारी मतभेद है। समकोण सब जगह एक ही प्रकार 
होता है। दूसरे कोण अगशित हैं। अहिंसा और सत्य ये सब पघर्मोके 
समफोण हैं। जो आचार इस कसौदीपर न छतरे बह, त्याध्य है। इसमें 
किसीकी शंका करनेकी आवश्यकता नहीं। अधूरे आचारकी इजाजत चाहे हो। 
अहिसा-घर्मका पालन करनेवारा निरतंर जागरुक रहकर अपने हृदय-बलकों 
बढ़ाबे और प्राप्त छूठोंके क्षेत्रकों संकुचित करता जाय। भोग हरगिज धर्म नहीं। 
संसारका ज्ञानमय त्याग ही सोक्ष-आरप्ति है। संसारका सर्वथा त्याग हिमालूयके 
शिखरपर भी नहीं है। हृदयकी गुफा, सच्ची गुफा है। गलुष्यक्रों भाहियें बह 
उसमें छिपकर सुरक्षित रहकर संसारमें रहते हुए भी उससे अलछिप्त रहकर भनिवाय , 
कामोंमें प्रवृत हा ते हुए विचरण करे | ; 
हिन्दी नवज़ीवृस | है ; 
१० अगस्त, १९२५ 


श्र 





अहिंसाका : यह पुजारी सदेव सजग और संतर्क रहा, जहाँ हिंसा. और अमोनबीयताका 
'  ताण्डव हुआ यह युग-पुरुष नंगे पर ही रस ओर शाल्तिका: सन्देश देने चल पढ़ा 











त्रिटिश सिहका क्‍या ! 
है सुदूर केलिफोनिया ( अमेरिका ) से एक पन्न मिकता है-- 


''केनेडी अपनी पश्चशाल्यमें ब्रेठा हुआ था और संयोगसे उसने अपने आगनमें 
नजर डालछी। उसकी चार बर्सकी पोनत्री खेल रही थी। उसने देखा कि एक पहाड़ी 
सिंह उसकी ओर चुपकेसे चला आ रहा है। केनेडी अपनी रायफल छेने श्पठा भोर 
ज्यों ही सिंह छड़कीपर चोट करनेबाछा था उसने खिड़कीसे निशाना ताककर गोली मार 
दी | गोली उसके कलछेजेकों पार कर गयी |” व 

अब उस बच्चेके पिताकी इस काररवाईपर अपनी राय दीजिये ओर नीचे 
लिखे सवालॉका जवाब दीजिये--- ' 


“उसका सिंहको मारना ठीक था! क्या उस पिताकों अहिसात्मक रहकर सिंहकों 
बच्चेको फाड़ डालने देना चाहिये था ! क्‍या पिताको सिंहसे प्रार्थना करते रहना चाहिये था १ 
और इस तरहसे अपने बच्चेकी जानको खतरेमें डाढना चाहिये था? क्‍या पिताकें छिए, 
यह शक्य था कि वह अपने बच्चेको बचानेके छिए दया प्रार्थना फरता ! क्या आप 
ब्रिटिश सिंहकी आत्माकी इंसी तरह प्रार्थना करते रहेंगे और उसे लाखों भारतवासियोंकी 
फाड़ खाने देंगे १” * ' 


पहले प्रश्नका उत्तर यह है कि पिताका सिंहकों मार डालना ठीक था | 
दूसरे सबालोंको पूछकर केखकले, अपने अहिंसा तथा' उसकी कार्य-रीति विषयक 
अज्ञानका परिचय दिया है। अहिंसा एक मानप्लिक या बोद्धिक अवस्था उतस्ती 
नहीं है जितनीकी हृदयका, आत्माका गुण है। यदि फेनेडीको सिंदका भय न 
होता--निर्भयता अहिंसाकी पहली और अनिवार्य शर्ते हे--यदि उसका 
हृदय इस बातकों कुबूछ करता कि सिह्कों भी ऐसी आत्मा है जेसी खुद सुंसे है 
तो बंदूक लेकर दौड़ने ओर जबतक वह बंदूक लेकर बापस न आ जाय ओर वह 
अचूक निशाना न मर दे; तबतक सिंहके इन्तजार करनेके संशयारपद संयोगपर 
वारोमदार न रखते हुए उसे सीधा सिंहकी ओर, दोड़कर उसके गलेमें ब्ाँह डाछफर पूरे 
विश्वासके साथ एसकी अंतरात्माकी श्ेरणा करके अपने बन्व्चेकों वचा,क्षेत्ा. चाहिये 
था। यह बात बिल्कुछ सच है कि अहिसाकी इस स्थितिपर पहुंचना बहुत दी 
लोगोंके लिए शक्‍्य है। इसलिए मलुष्य-जाति आम तोरपर हमेशा सिंह और 
शेरकोी मारकर अपने बच्चे और पशुओंकी रक्षा करती रहेगी। पर इससे भूल्- 
सिद्धान्तमें कोई बाधा नहीं पड़ती। साधु-सन्तोंका जंगढमें नि/शस्र रहना और 
किस्री भी जंगढ़ी पशुकी ठु/ख नर पहुंचाये घिना रहना, यह चमत्कार हिन्दुस्तानमें 
अज्ञात नहीं है। परिचममें सी इस बातके ऐतिहासिक प्रमाण मिछते है। ैखकने 
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वीर पुरुषोंके सम्बंधमें भी एक अकह्प्य कल्पना करनेकी भूल की है। यदि 
केनेडी यो ही खड़ा-खड़ा देखता रहता और उसके बच्चेकी सिंह फाड़ुकर खा जाता 
तो यह किसी सूरत या शकलमें अहिंसा न होती | बल्कि निरी हृदयहीन कायरता 
होती, जो अहिंसाके विपरीत है। लेखकका आखिरी प्रश्न ही ऐसा है जो इस पतन्नके 
उद्देश तक ले जाता है। उसमें लेखकने हमारे जमानेफे इतिहासके प्रति धोर अज्ञान 
प्रकट किया है। उनको जानना चाहिये कि जिस आन्दोलनके लिए मैं जिम्मेबार 
हुआ हूँ यह इस तरहकी प्रार्थना नहीं है जेसा लेखकका खयाल है। इस आन्दोलनके 
द्वारा हम ब्रिटिश सिंदकी आत्मा तक नहीं, बल्कि भारतवर्षको आत्मा तक पहुंचते 
हैं, इसलिए कि वह उसको ग्राप्त कर ले | यह आन्तरिक शक्तिको विकसित करनेका 
आन्दोलन है । इसलिए अपने अंतिम रूपमें यह निःसन्देह ज्िटिश सिंहकी आत्मा 
तक पहुंचेगा । परन्तु उस अवस्थामें वह एक समान स्थितिवालेकी एक समान 
स्थितिवात्षेकीं प्रार्थना होगी। एक भिखारीकी उस दाताकों नहीं जो शायद छुछ 
दे दे। अथवा एक बोनेकी एक राक्षससे अपनी रक्षा करनेकी व्यर्थ याचना नहीं । 
उस अपस्थामें एक आत्माके प्रति दूसरी आत्माकी ऐसी जोरदार आथना होगी 
कि उसे कोई रोक न सकेगा । हाँ इसमें कोई सन्देह नहों कि जबतक दसारी आंतरिक 
शक्तिका विकास हम कर रहे हैं तबतक सिंहकी हमें फाड़ डालनेकी अनिवाये क्रिया 
जारी ही रद्देगी। पर वह उस अवस्थामें भी बंद नहीं हो सकती जब भारतवर्ष 
केनेडीकी तरह बदूक लेकर वौड़ पड़ेगा। परन्तु केनेडी तो लेने गया था उस 
बंदूककी जो उसके पास थी और जिसे बह 'चछाना जानता था, परन्तु हिन्दुस्तानी 
केमेडी, फेकिफोर्नियन केनेडीके विपरीत बिना ही आवश्यक शझ्याद्ष या उसको 
चल्ानेकी विद्याके ब्रिटिश सिंदकफो मारनेकी कोशिश करेगा [ मेरे तरीफेमें ब्रिटिश- 
सिदको नष्ट करनेकी ही नहीं, बल्कि उसके स्वभावकों बदछ देनेकी संभावना है। 
इसके अलावा केनेडीकी विधिके अनुसार भारतवर्षकों अपने अन्दर उन्हीं गुणोंको 
उदय करना होगा जिन्हें हम आज ब्रिटिश सिंहके अन्दर शोचनीय मानते हैं. ! 
अन्तमें तीसरा रास्ता जिसे क्ेखक न केवछ संभव ही मानते हैं. बल्कि इस 
विधिका स्थान उसे देना चाहते हैं। भारतब्षके संबंधमें मुतत्ञक उत्पन्न नहीं होता | 
जैसा वह फेलिफोनियाके संबधमें भी उत्पन्न नहीं होता । भारतके पास 
अपनी आजादीके सिर्फ दो रास्ते 9ँ। या तो अपनी आजादीके छिए और 
उस दज तक, सिर्फ अद्दिसात्मक साधनोंका अवलसम्बन करें, या हिंसाके पश्चिमी 
सांधनोंको वथा उससे जो जो बातें ग्रृद्दीत होती हैं, उन सबको बढ़ानेका 
प्रयत्न करें । 

हिन्दी नवजीवन 
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डे 


खेतीमें हिंसा ? 
'नवजीबन! के एक निरन्तर पाठक पूछते हैं-- 


“मैने नवजीबन, (पुराने ) में पढ़ा है कि खेती शुरू यज्ञ है, यह सच्चा 
परोपकार है ।” 

“थचीटीं जैसे छोटे जीवके पेर तले रु जानेसे मनमें दुःख होता है। खेती 
करनेवाला किसान तो ऐसे अनेक अ्रसंख्य जीवोंकों श्रपनी श्रॉखोंके सामने मरते हुए देखता 
हैं। इससे उसके भनमें “यों तो बहुतेरे जीव मरा करते हैं, यह मानते हुए कया निष्ठुरता 
नहीं झा जायगी ९! 

“जिसे चौंटी जैसे कीड़ेको भी मरता देखकर दुःख हौता है बह खेती कैसे कर 
सकता है ! वह यदि भीख मॉँगकर पेट भरता हो तो क्या बुरा ? श्रथवा कोई और 
धन्घा क्‍यों न करे ! पर आप तो भीखकों हीनसे हीन समझते हैं! मैं अनुभवसे इस 
बातको मानता हूँ ।” 

“मुझे खेती करनेकी घड़ी चाह हे ; पर पूर्वोक्त अ्रकारकी जीव-हिंसा और 
बैठकों आर लगानेसे डरता हूँ |” 


यह बात सच है कि खेतीमें सूक्ष्म जीवोंकी अपार हिंसा है। पर दूसरा वाक्य 
भी इतना दी सच है। बह यह कि शरीर-निर्वाहमें श्वासोच्छूबास करनेमें भी सूक्ष्म 
जन्तुओंकी हिंसा है। परन्तु जिस प्रकार आत्म-घात करनेसे शरीर-रूपी पिंजरका 
सबंथा नाश नहीं होता उसी अकार खेतीके त्यागसे खेतीका भी साश नहीं होता। 
मनुष्य मिद्टीका पुतल्ला है। मिट्टीसे उसका शरीर पेदा हुआ है ओर मिट्टीके 
पर्योयोपर उसका जीवन निर्भर है। खेतीमें रहनेवाले अन्नसे दूर रदनेके छिए 
जो भिक्षान्न खाता है वह दुद्दरा दोष-भागी होता हे। खेती करनेका दोष तो वह 
करता ही है. । क्योंकि भिक्षामें मिक्रा अन्न किसी न किसी किसानकी मिहनतसे 
ही पैदा हुआ है। उस किसानकी खेदीमें भिक्षान्‍न्न भोजन करनेवालेका हिस्सा 
अवश्य आ जाता है। और दूसरा दोष है भिक्षान्न खानेबालेका अज्ञान और 
उससे उत्पन्न होनेवाला आर्य | 
यदि एक मनुष्यके लिए खेतीका त्याग उचित है तो अनेकके किए भी 
है। अनेक ज्ञोग यदि भीख माँग खाबें तो थोड़े किसान बिचारे भिखारियोंके 
लिए मजूरी करनेके बोकसे ही कुचल जाबें ओर उसका पाप भिखारीके सिर 
नहीं तो ओर किसके सिर होगा ९ 
खेती इत्यादि आवश्यक कम शरीर-व्यापारकी तैरदइ अनिवार्य दिखा 
श्र्ष 
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है। उसका हिंसापन चला नहीं जाता है और मलुष्य ज्ञान, भक्ति आदिके द्वारा 
अन्तमें इन अनिवाय दोपोंसे मोक्ष प्राप्त करके इस हिंसासे भी भुक्त हो जाता 
है । इसकिए शरीर जिस प्रकार मनुष्यके लिए बंधनका हार है उसी प्रकार मोक्षका 
भी द्वार है। उसी तरह जो करोड़पति होनेके लिए खेती करता है उसके 
किए खेती मुक्तिका द्वार हो सकती है । 

कार्य-मात्र, प्रवृत्तिमात्र, उद्योग-मात्र सदोप हैं। आवश्यक उद्यम-मात्रमे 
एक-सा दोष है। मोतीके रोजगारमें, रेशमके धन्चेमें, सुनारके पेशेमें खेतीसे 
बहुत अधिक दोष है । क्‍योंकि ये धन्वे आवश्यक नहीं हैं। उनमें हिंसा तो 
बहुतेरी हुई है । मोती हिंसा बिना मिल नहीं सकते । सीपका कीड़ा उबाढछा जाता 
है। सुनार जो आसमानी आग पैदा करता है उसमें जछनेयाल्े जन्तुओंसे 
यदि पूछें ओर वे जवाब दे सकें तो हमें उनके घन्घेकी हिंसाका कुछ खयाल 
हो सकता है । 


चारो ओर हिंसासे घिरे और जछूते हुए इस जगतमें विचरनेवाते 
जिस महापुरुषने अरहिंसा-रूपी धर्म उत्पन्न किया उसको मेरा साष्टांग प्रणाम है । 


चींटीको भी बचाकर चछना यह हमारा सहज धरम है। जो सनुष्य 
ऊं था सिर करके बिना विचारे, बिना देखे, अपने घमण्डमें मस्त चला जाता 
है ओर अपने पैरोंके नीचे कुचले जानेवाज्षे असंख्य जीवॉका विचारतक नहीं 
करता वह तो जान-बूझकर अनावश्यक पाप कर्म करता है ओर अपने द्वा्थों 
अपने छिए नरकका हर खोछा करता है। उसकी तुछता किसानसे, जो उसके 
मुकाबले निर्दोष माने जाने चाहिये, हो ही नहीं सकती । खेती करनेवाले असंख्य 
किसान 'वलते हुए बारीक नजरसे 'चींटी आदि प्राणियोंकों बचाते हैं। उममें 
गये नहीं होता । वे नम्न हैं । वे जगतके पालनेबाले हैँं। दुनियाका नव-दर्शाश 
भाग खेती करता है । उसीमें श्रेय है। खेती आवश्यक शुद्ध-यज्ष है। श्रेष्ठ धर्म- 
बान उस धन्धेको कर सकता है। ओर दूसरे अनावश्यक धर्मको छोड़कर खेती 
करे तो पुण्य है। 


नह बेलको आर छगानेकी बात बिना बिचारे छिख्ली गयी है। सब किसान 
बेछको आर नहीं मारते | कितने ही किसान बेल, इत्यादि अपने पशुओंको 
अपने छुट्ठस्बक्की तरह मानते हैं. और प्रेम-भावसे उसका पालन-पोषण करते हैँ । 
हिन्दी नवजीवन 

५४ सितम्बर, १९२५ 


शव 


गीताका अर्थ 


एक मिन्न इस प्रकार प्रहन करते हें - 


“गीताका संदेश क्‍या है! हिंसा या अहिंसा! मालूम होता है यह भंगड़ा 
हमेशा ही चलता रहेगा। यह बात और है कि हम गीतामें किस धंदेशको देखना चाहते 
हैं और उसमेंसे कौन-सा संदेश निकालना चाहते हैं और यह दूसरी ही बात है कि 
उसकी सीधे ही पढ़नेपर कया छाप पड़ती है। जिसके दिलमें यह बात जम गयी है कि 
अद्िता-तत्व ही जीवन सन्देश है उसके लिए तो यह ५इन गण है । वह तो यही कहेगा 
कि गीतामेंसे अहिंता निकलती हो तो वह मुझे ग्राह्म है। इतने भव्य प्न्थमेंसे अहिंसा 
जैसा भव्य धार्मिक पिद्धान्त ही निकलना चाहिये | दिन्तु याद न निकलता हो तो गीताकों 
भी रहने दीजिये । उसको आदरतसे पूर्जगे लेफिन उसे प्रमाण-अन्थ मानेंगे नहीं । 


'अ्रथम अध्यायको पदनेपर यही प्रतीत होता है कि अहिंसा वृत्तिसे प्रेरित 
अर्जुन अशस्र होकर कौरबोंके द्ाथों मरनेको पैयार है। हिंसासे होने वाले पाप श्र हानि 
उसकी दृष्टिमें स्पष्ट नजर श्ाते हैं । विपादसे वह काँप उठता है-- 


'अहो बत महत्यापं॑ कतु' व्यवसिता बयम |? 
इसपर भ्रीकृष्ण उसे कहते हैं--“समभदार होकर भी यह क्या बोलते हो ? कोई 
किसीको न मारता हैं और न मरता ही है। आत्मा श्रमर है ओर शरीरका नाश तो 
होगा ही। इसलिए इस धर्मप्रात्त युदको लड़ लो | जय क्या और पराजय क्या ! केवल 
अपना कर्तव्य पूरा करो । 


“१ १ बे अध्यायमें भी उसे विश्वरूप दिखाकर भगवान भीकृष्ण यही कहते हैं--- 
कालो5स्मि लोकब्षयकृत्मवुद्धो-- 
ल्लोकान्समाइत मिह प्रवृत्त: । 
मया दतास्तव॑ जहि मा व्यथिष्ठा। | 
ईब्वरकी इृष्टिमें हिंसा ओर अहिंसा दोनों समान ही है। लेकिन मनुष्यके 
लिए ईश्वरका संदेश क्या हों सकता है ! 
धयुध्यस्व जेतासि रणे सपलान ।' 


यह कया १ गीताका संदेश यदि श्रहिंसा हो तो १ और ११ अ्रध्याय सुसंबद्ध 
नहीं मालूम होते । ने उसके पोषक तो हैं ही नहीं ) ऐसी शंकाझंका प्रमाधान कौन करे ? 


“कामकी भीड़ेसे कुछ तमय निकाल कर आप इसका जवाब दे तो शझ्छा ही” 
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ऐसे प्रइन तो हुआ ही करेंगे और जिसने कुछ अध्ययन किया है उसे 
उनका यथाशक्ति जवाब भरी देना होगा। किन्तु इनका समाधान करनेपर भी 
आखिर मुझे यह कद्दना दी पड़ेगा कि मनुष्य वही करेगा जो उसका हृदय उसे 
करनेको कहेगा। प्रथम हृदय है और फिर बुद्धि। प्रथम सिद्धान्त और फिर 
प्रमाण । प्रथम स्फुरण और फिर उसके अनुकूल तक। प्रथम कम ओर फिर बुद्धि । 
इसीलिए बुद्धि कमौनुसारिणी कही गयी है । मनुष्य जो कुछ भी करता है या करना 
चाहता है उसका समर्थन करनेके छिए अ्माण भी हूँ ढ़ निकाछता है । 


इसछिए मैं यह समझता हूं कि मेरा गीताका अर्थ सबके अनुकूल न 
होगा। ऐसी स्थितिमें मैं यदि इतना ही कहूँ कि गोताके मेरे अथंपर मैं किस तरह 
पहुंचा और धर्मशाज्रोंके अर्थ निकालनेमें मैने किन किन सिद्धान्तोंको मान्य रखा 
है तो यही बस होगा । “परिणाम चाहे कुछ आवे भुमे तो युद्ध करना चाहिये। 
जो शत्रु मरने योग्य हैं वे तो स्वयं ही मरे हुए हैं। मुझे! तो उनके मारनेमें निमित्त 
मात्र बनना है।” 


१८८९ की साछमें गीताजीसे मेरा प्रथम परिचय हुआ। उस समय 
मेरी उम्र २० सालकी थी | उस समय मैं अद्दिसा धमंको बहुत दी थोड़ा सममता 
था । शन्नुको भी प्रेमसे जीतना चाहिये यह मैं गुजराती फबि शामछ भट्टके इस 
छप्पयसे “पाणी आपेने पाय भल्ुं भोजन तो दीजे” सीखा था। इसमें रहा 
हुआ सत्य मेरे हृदयमें अच्छी तरह बेठ गया था। किन्तु उस समय मुझे उसमेंसे 
जोबद्याका स्फुरण नहों हुआ था। इसके पहले मैं देशमें ही भांसाहार कर चुका 
था। मैं मानता था कि सपोदिका नाश करना धर्म है। मुझे तो थाद आता है कि 
मैंने खटमज्ञ इत्यादि जीबोंको मारे हैं। झझे वो यह भी याद आता है कि मैंने 
एक बिच्छूको भी सारा था। आज यह समझा हूं कि ऐसे जहरीले जीवोंको भी न 
भारना चाहिये। उस समय मैं यह मानता था कि हमें अंगरेजोंफे साथ छाड़नेके 
छिए तैयारी करनी होगी । “अंगरेज राज्य करते हैं. इसमें आश्रये ही क्‍या है? इस 
मतलछबकी एक कविता गुनगुनाया करता था। मेरा मांसाहार इसी तेयारीका 
कारण था। विछायत जानेके पहले मेरे ऐसे विचार थे। में मांसाहारसे बच गया 
इसफा कारण भाताको दिये हुए वचनोंको जीवनांत पालन करनेकी मेरी बृत्ति 
थी। मेरे सत्यके प्रति प्रेमने बहुत सी आपत्तियोंमेंसे मेरी रक्षा की है । 

अब दो अंगरेजोंसे असंग पड़नेपर भुमे! गीता पढ़नी पड़ी । “पढ़नी पड़ी! 
इसलिए कहता हूँ क्‍योंकि उसे पढ़नेकी मुझे कोई खास इच्छा न थी लेकिन जब 
इन दो भाइयोंने मुझे अपने साथ गीत पढ़नेको कद्दा तब मैं शरमिन्दा हुआ | 
भुझे अपने धर्मेशास्त्रोंका कुछ भी ज्ञान नहीं है इस खयाढसे मुझे बड़ा दुःख हुआ । 
इस दुशखका कारण सालूस दोता है अभिमान था। मेरा संस्कृतका अध्ययन ऐसा 
वोधाही नहीं कि गीताजीके सब इल्तोकोंका अर्थ मैं बिना किसी सददके ठीक 

ह ज्८ 


च्लइछ ड़ 


ठीक समझ लू । ये दोनों भाई तो कुछ भी न समझते थे। उन्होंने सर एडविन 
आनेल्डका गीताजीका छत्तमोत्तम काव्यानुवाद मेरे सामने रख दिया। मैंने तो 
फोरन ही उस पुस्तककी पढ़ डाला और उसपर मैं मुग्ध हो गया | तबसे लेकर 
आजतक दूसरे अध्यायके अन्तिम १६ इछोक मेरे हृदयमें अंकित हैं। मेरे छिए तो 
सब धर्म उसीमें आ गया है। उसमें सम्पूण ज्ञान है। उसमें कहे हुए सिद्धान्त 
अचल हैं। उसमें बुद्धिका भी सम्पूर्ण प्रयोग किया गया है। लेकिन यह बुद्धि 
संस्कारी बुद्धि है। उसमें अनुभव ज्ञान है । 


इस परिचयके बाद मैंने बहुतसे अनुवाद पढ़े,बहुतसी टीकाएँ पढ़ीं,बहुतसे 
तक किये ओर सुने जेकिन उसे पढ़नेपर जो मुझपर छाप पड़ी थी वह दूर नहीं 
होती । ये इछोक गोताजीके अर्थ समझनेकी कुंजी हैं। उससे विरोधी अथंवात़ते 
वचन यदि मिले तो उन्हें त्याग करनेकी भी मैं सलाह दूँगा। नम्न और बिनयी 
मनुष्यको तो त्याग करमेकी भी जरूरत नहीं है। बह तो सिफे यों ही कह्द दे कि 
दूसरे श्ठोकोंका आज इसके साथ मेल नहीं मित्रता छवे तो यह मेरी बुद्धिका ही 
दोष है; समय बीतनेपर इनका ओर उन्नीस इलोकोंमें कहे गये सिद्धान्तोंका भी 
मेरठ मिछ रहेगा । अपने मनसे ओर दूसरोंसे यह कहकर वह शान्त हो रहेगा । 


शारत्रोंका अर्थ करनेमें संस्कार और अनुभवकी आवश्यकता हे। 'शूद्रको 
वेबका अध्ययन करनेका अधिकार नहीं? यद्द वाक्य सर्वंधा गलत नहीं है। शूद्र 
अर्थात्‌ असंस्कारी, मूर्ख, अज्ञान, वे वेदादिका अध्ययन करके उनका अनथे करेंगे। 
बड़ी उम्रके भी सब छोग बीजगणितके कठिस प्रहन अपने आप समझनेके 
अधिकारी बढ़ीं हैं । उनको समभनेके पहले उन्हें कुछ प्राथमिक शिक्षा ग्रहण 
करनी पड़ती है । ब्ह्मचारीके मुखमें 'अह ब्ह्मास्मि? क्या शोभा देगा ? उसका वह 
क्या श्रथ ( या अनर्थ ) करेगा ९ 


अथथात्‌ शारत्रका अथथे करनेवाला यम्ादिका पाछ्न करनेबाजा होना 
चाहिये। यमादिका शुप्कपालन जेसा कठिन है थेसा निरर्थक भी है। शास्त्रोने 
गुशका होना झावश्यक साना है. लेकिन ज्ञानी लोग इसलिए भक्ति-प्रधान प्राकृत 
प्रन्‍्थोंका पठन-पाठन करनेकी शिक्षा :दैते हैं । किन्तु जिसमें ५गक्ति नहीं, श्रद्धा नहीं, 
बह शाखका अथे करनेका अधिकारी नहीं होता। बिद्वान छाग विद्धत्तापूरं अर्थ 
उसमें हे ही निकालें लेकिन बह शास्त्राथ' नहीं । शास्त्रारथ तो अनुभवी ही कर 
सकता है. । 


परन्तु प्राकृत भनुष्योंके छिए भी तो कुछ सिद्धान्त वो हैं ही । शारत्रोंके 

वे अर्थ जो सत्यके विरोधी हैं, सद्दी नहीं हो सफते। जिससे सत्यके सत्य दोनेके 

बारेमें ही शंका है उसके किए शास्त्र है ही नहीं अथवा यों कहिये उसके छ्षिए सब 

शाख्र अशास्त्र हैं। उसको कोई नहीं पहुँच सकता । जिसे श्ञास्रमेंसे अहिसा नहीं 
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प्राप्त हुई है उसके छिए भय है लेकिन उसका उद्धार न हो यह बात नहीं | सत्य 
विध्यात्मक है, अहिंसा निषेधात्मक है। सत्य बस्तुका साक्षी है। अहिंसा बस्तु 
होनेपर भी उसका निषेध करती है। सत्य है, असत्य नहीं है । हिंसा है, अहिंसा 
नहीं है । फिर भी अहिंसा ही दोना चाहिये | यही परम घम्म हे | सत्य रवयं सिद्ध 
है | अहिंसा उसका सम्पूण फल्न हे, सत्यमें वद्द छिपी हुई है| वह सत्यकी तरह 
व्यक्त नहीं है। इसलिए उसको मान्य फिये बिना मनुष्य भले ही शास्त्रका शोध 
करे । उसका सत्य उसे आखिर अिसा ही सिखायेगा। 


सत्यके छिए तपइचयों तो करनी द्वी पड़ती है । सत्यका साक्षात्कार 
करनेवाले तपस्वीने चारो ओर फेछी हुई हिंसामेंसे अहिंसा देवीको संसारके सामने 
प्रकट करके कहा--हिंसा मिथ्या है, माया है, अहिंसा ही सत्य वस्तु है । अक्षचर्य, 
अस्तेय, अपरिग्रह भी अहिसाके छिए ही हैं। ये अहिंसाको सिद्ध करनेवात्ते हैं । 
अहिंसा सत्यका आण है | उसके बिना मनुष्य पशु है। सत्यार्थी अपने शोधके लिए 
प्रयत्न करते हुए यह सब बड़ी जल्दी समझ लेगा ओर फिर उसे शास्त्रका अर्थ 
करनेमें कोई मुख्तीबत पेश न आयेगी । 


शास्त्रका अर्थ करनेमें दूसरा नियम यह है कि उसके शब्दोंको पकड़कर 
नहीं बेठना चाहिये लेकिन उसकी ध्वनि देखनी चाहिये, उसका रहस्य समझना 
चाहिये। तुल्सीदासजीका शमायण उत्तम प्रन्थ है, क्‍योंकि उसकी ध्वनि स्वच्छता 
है,दया है,भक्ति है। उसने 'शूद्र गंवार ढोल अर नारी, ये सब ताड़नके अधिकारी! 
छिखा इसलिए यदि कोई पुरुष अपनी स्त्रीकों मारे तो उसकी अधोगवि होगी। 
' शामचन्द्रजीने सीवाजीपर कभी प्रद्ार नहीं किया । इतना ही नहीं उन्हें कभी दुःख 
भी नहीं पहुँचाया। तुलसीदासजीने कंबल प्रचछित वाक्यकों छिख दिया। उन्हें 
इस बातका खयाल भी न हुआ होगा कि इस बातका आधार लेकर अपनी अर्धा- 
गिनियोंका ताड़न करनेवाले पशु भी कहीं निकल पड़ेंगे । यदि स्वयं तुछसीदासजीने 
भी रिवाज़के बशवर्ती होकर अपनी पत्नीका ताड़न भी किया होता तो भी 
क्या ९ यह ताड़न अवश्य द्वी दोष है | फिर भी रामायण पत्नीके ताइनके 
लिए नहीं छिखा गया है। रासायण तो पूछो पुरुषका वशेन करानेके किए, 
सती शिरोमणि सीताजीका परिचय करानेके छिए और भरतकी आदर्श भक्तिका 
चित्र चित्रित करनेफके लिए लिखा गया है । दोषयुक्त रिवाजोका समर्थन जो उसमें 
पाया जाता है वह त्याज्य है। तुलसीदासजीने भूगोल सिखानेके छिए अपना 
असूल्य भन्ध नहीं बनाया है इसलिए उसके अन्थमें यदि गलत भूगोत्न पाया जाय 
तो उसका त्याग करना अपना धर्म है। 
अब गीताजी देखें । ब्रद्माज्ञान प्राप्ति और उसके साधन यही गीताजीका 
बिंषय है । दो सेनाओंके बीच युद्धछा होना लिमित्त है। यह भत्ते ही कह संकते 
हों कि कवि स्वयं थुद्धाविको निषिद्ध नहीं मानते थे और इसलिए उन्होंने युद्धके 
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प्रसंगका इस प्रकार उपयोग किया है। महाभारत पढ़नेके बाद तो मेरे ऊपर 
जुदी ही छाप पड़ी है। व्यासजीने इतने सुन्दर प्रन्थकी रचना करके युद्धके 
मिथ्यात्वका ही वर्णन किया है। कोरब हारे तो क्या हुआ और पाण्डब जीते 
तो भी उससे कया हुआ १ विजयी कितने बचे १ उनका क्‍या हुआ ? कुन्ती माताका 
क्या हुआ १ और आज यादव-कुछ कहाँ है ९ 


जहाँ विषय युद्धका वर्णन ओर हिंसाका प्रतिपादन नहीं हैः वहाँ उसपर 
जोर देना फेवछ अनुचित माना जायगा। और यदि कुछ इछोकोंका सम्बन्ध 
अहिसाके साथ बेठाना मुश्किक मालूम होता है तो सारी गीताजीफो हिंसाके 
चौखटेमें भढ़ना उससे कहीं ज्यादह मुश्किल है । कवि जब किसी प्रंथको रचना 
करता है तो बह उसके सब अथोकी कल्पना नहीं कर लेता है । काव्यकी यही 
खूबी है कि बह कविसे भी बढ़ जाता है। जिस सत्यका वह अपनी तन्मयतामें उच्चा- 
रण करता है घही सत्य अक्सर उसके जीवनमें नहीं पाया जाता। इसकिए बहुतेरे 
कवियोंका जीवन उनके फाव्योंके साथ सुसंगत नहीं मालूम होता है। गीताजीका 
सवोश ताध्पय हिंसा नहीं है. छेकिन अहिंसा है; यह दूसरा अध्याय जिससे विषयका 
आरम्भ होता ओर अठारहवाँ अध्याय जिसमें उसकी पूर्णाहुति होती है देखनेसे 
प्रतीत होगा । मध्यमें देखोगे तो भी यही प्रतीत होगा। बिना क्रोधके, रागके या 
देषके हिंसाका होना संभव नहीं। और गीता तो क्रोधादिफो पार करके गुणातीतकी 
स्थितिमें पहुँचानेका प्रयत्न करती है । गुणातीतसें क्रोषफा सर्वेथा अभाष होता है । 
झजु नने कानतक खींचकर जब जब धनुष चढ़ाया उस समयकी उसकी खाल 
छाल आँखें गैं आज भी देख सकता हूँ । 

परन्तु अजु नने कब अर्थ्िसाके 'लिए युद्ध छोड़नेका हठ किया था। 
उसमे तो यहुत-से युद्ध किये थे। उसे तो यकायक मोह हो गया था। 
बह तो अपने सगे सम्धन्धियोंको नहीं सारना चाहता था। अजुनते 
वूसरोंको, जिन्हें वह पापी समझता हो, न मारनेकी बात तो की न थी। 
श्रीकृष्ण तो अन्तयोमी हैं। वे अजुनका यह क्षणिक मोह समभ लेते हैं । और इसलिए 
उससे कहते हैं---ठुम हिंसा तो कर चुके हो। अब इस प्रकार यकायक सममवार 
ब्रसनेका बृंभ करके तुम अहिंसा न का सकोगे। इसछिए जिस कामका छुमने 
आरंभ किया है उसे अब तुम्हें पूरं। करना द्वी चाहिये !? घण्टे चाढ़ीस मीरके वेगसे 
अनेवाली रेलगाड़ीमें बेठा हुआ शर्ख यकायक प्रवाससे विरक्त होकर यदि चछती 
हुई गाड़ीसे ही कूद पढ़े तो यही कहा जाथंगा कि उसने भात्महत्या की है । उससे 
इसने प्रवास था रेलगाड़ीमें बेठनेफे मिथ्यात्वको कुछ नहीं सीखा है। अज्जुनका 
पी यही हाकछ था। अह्िम्नक कृष्ण अजु नको दूसरी सलाह दे दी नहीं सकता 
मां। छेकिन उससे यह अर्थ नहीं भिकाछ सकते कि गीताजीमें हिंसाकां दी 
प्रतिपादन किया गया है। यह अर्थ मिकाछना उतना दी अनुचित है जितना 
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यह कहना कि शरीर-व्यापारके छिए कुछ हिंसा अनिवार्य है ओर इसलिए 
हिंसा ही धर्म हे। सूक्ष्मदर्शो इस हिंसामय शरीरसे अशरीरी होमेका अथोत्‌ 
मोक्षका ही धर्म सिखाता है. । लेकिन धृतराष्ट्र कौन था? दुर्योधन, युधिष्ठटिर और 
अर्जुन कौन थे ; ६धण कौन थे ९ क्‍या ये सब ऐतिहासिक पुरुष थे ओर क्या 
गीवाजीमें उनके स्थूज्ञ व्यवहारका द्वी बेन किया गया है ? अकस्मात्‌ अजजु न 
सवाछ करता है. और ऋष्ण सारी गीता पढ़ जाते हूँ। ओर यही गीता अजुन, 
उसका मोह नष्ट हुआ है, यह कहकर भी फिर भूल जाता है ओर ऋष्णसे दुबारा 
अनुगीता कहृद्वाता है । 


मैं वो दुर्योधनादिको आसुरी और अजुनादिको देवी बृत्ति मानता हूँ। 
धर्मक्षेत्र यह शरीर ही है। उसमें इन्द्र चलता ही रहता है ओर अनुभवी ऋषि 
कबि उसका साहश वर्णन करते हैं | कृष्ण तो अन्वयामी हैं ओर हमेशा शुद्ध चित्तमें 
धड्टीकी तरह टिक-टिक करते रहते हैं। यदि चित्तको शुद्धिरूपी 'चाबी नहीं दी 
गयी हो तो यद्यपि अन्तर्यामी वहाँ रहते तो हैं, लेकिन उनका टिकटिकाना तो 
अवश्य बन्द हो जाता है । 


कहनेका आशय यह नहीं कि इसमें स्थूल युद्धके छिए अवकाश ही नहीं 
है। जिसे अहिंसा सूझी ही नहीं है उसे यह धर्म नहीं सिखाया गया है कि कायर 
बनता चाहिये। जिसे भय लगता है, जो संभह करता है, जो विपयमें रत है, वह 
आबश्य ही हिंसामय युद्ध करेगा । लेकिन उसका वह ध्म नहीं हे। धर्म तो एक ही 
है । अहिसाके मानी हैं. मोक्ष और मोक्ष सत्यनारायणका साज्ञात्कार है। पर इसमें 
पीठ दिखानेकों तो कहीं अवकाश नहीं है। इस विचित्र संसारमें हिंसा तो होती ही 
रहेगी । उससे बचनेका मार्ग गीता दिखाती है। छेकिन साथ-साथ गीता यह भी 
कहती है कि कायर होकर भागनेसे हिंसासे न बच सकोगे। जो भागनेका विचार 
करता है उसे तो मारना चाहिये या मरना ही चाहिये । 


प्रश्नकर्ताने जिन श्लोकोंका उल्तेख किया है उनका रहस्य यदि अब 
भी उनकी समझमें न आये तो मैं सममानेको असमर्थ हूँ, सर्वेशाक्तमान ईश्वर, 
कतौ, भर्ता और संहर्ता है. और बह ऐसा ही होना चाहिये। इस बिषयमें कोई 
शंका तो न होगी ९ जो उत्पन्न करता है धह उसका नाश करनेका अधिकार भी 
अपने पास रखता है। बह किसीको भी नहीं मारता है क्‍योंकि वह उत्पन्न भी 
नहीं करता है। नियम यह' है कि जिसने जन्म छिया है उसने मरने ही के छिए 
जन्म लिया है। यह उसकी दया है। यदि ईश्वर द्वी स्वच्छुन्द और स्वेच्छाचारी 
बस जाय तो हम सब कहो जायेंगे १ 


हिन्दी तबजीवन 
१५ झवरबर, १९१२५ 


अमे रिकासे 


एक महाशयने कुछ समय पहले अमेरिकासे पत्र लिखकर मुझसे कितने 
ही प्रश्न पूछे थे ओर मैंने यंग इण्डिया? में उसके उत्तर भी दिये थे। अब उन्होंने 
और भी कुछ भरन पूछे हैं । पहला प्रश्न यह है -- 


“जिस बस्तुपर आपका प्रेम है उसे ही यदि वह न बचा सके तो निर्भय आर 
बहादुर मनोदृत्तिका उपयोग ही क्‍या है ! यह माना कि आपको सृत्युक्ा जरा भी डर नहीं 
है परन्तु यदि आप आखिरतक श्रहिसात्मक ही बने रइना चाहँगे तो उसमें ऐसी क्या 
बात है कि जो लुटेरोकों आपकी प्रिय वस्तु लूट लेनेसे, उसे आपके हाथ छीन लैनेसे रोक 
सकती है ! जो लुटेरोका शिकार बना है वह यदि हिंसात्मक प्रतिकार न करेगा तो उसे लूड 
लेना लुगेरेके लिए बड़ा ही आसान काम दो जायगा | लूट तो बराबर दो रद्दी है. और 
जबतक ऐसे शिकार जो आखानीसे लूट लिये जा सकते हैं, संसारभें मिलते रहेंगे तबतक 
बह बराबर बनी भी रहेंगी। प्रतिकार करें या न करें, शक्तिशाली निर्बल्रको लूठेगा ही। 
निर्बल होना द्वी पाप है | इस निरबलताको किसी भी उपायसे दूर करनेके लिए तैयार न 
होना भी एक अपराध ही है ।” 


लेखक यह भूल जाते हैं कि प्रतिकार हमेशा सफल नहीं होता है। डाकू 
यदि अधिक ताकतवर हुआ तो वह्द उन रक्षा करनेवालोंको हरा देगा ओर उसका 
प्रतिकार करनेसे उसके क्रोधकी आगमें घी पढ़ जायगा और उस प्रज्ज्यलित आगका 
बह दुभोगी शिकार ही बलि बन जायगा । इससे तो उसकी तरफसे प्रतिकार करनेसे 
उसकी द्वाल्व ओर भी अधिक बुरी द्वोगी। यह सच है कि रक्षकको अपने तह 
भरसक रक्षा करनेकी कोशिश करनेसे संतोष मिलेगा । परन्तु अह्दिसात्मक रक्षकको 
भी वही सन्‍्तोष आाप्स हो सकेगा। क्योंकि उम्रकी रक्षा करनेके प्रयत्नमें वह अपनी 
जान दे देगा | इससे भी अधिक उसे इस बातका भी सन्तोष होगा कि अपनी 
दलीलोंसे उसने डाकूफे हृदयको मुछायम बनानेका भो प्रयत्न किया। क्ेखकने इस 
बातको मांस किया है कि अहिंसात्मक रक्षक तो उस डाकेका केवल शान्त क्रिया- 
हीन और छाचार प्रेज्क दो होता है और इसछिए उनको यह कठिनाई मालूम 
दोती है| परन्तु सचः बात तो यह दै कि चाहे केसी भो योजना क्यों न हो, प्रेम 
पशुबल्की अपेक्षा अधिक क्रियात्मक और शक्तिशाली होता है। जिसमें प्रम नहीं 
होता और फिर भी जो शास्त क्रिया-हीन खड़ा रहता है, वह फायर है। वह से 
पशु हे मनुष्य ही है । उसने तो अपनेफो रक्षक बननेके लिए अयोग्य ही साबित 


किया है । 
यह स्पष्ट हैं. कि लेखकने मेरी तरह शान्त प्रतिकारकी महान शक्तिका 
दे 


गांधौजी 


शत्रुओंपर जो असर होता है उत्तका अनुभव नहीं किया है। शान्त प्रतिकार एक 
इच्छाशक्तिका दूसरी इच्छाशक्तिके प्रति प्रतिकार है। यह्‌ प्रतिकार तभी संभव हो 
सकता है जब उसे पशुबलके आधारपर मुक्ति मिछ् जाय। पशुबछूपर आधार 
रखनेमें तो यह बात पहलेसे ही भ्रहिंत कर ली जाती है कि जब यह शक्ति खतम ह्दो 
जायगी वो उसे प्रतिस्पद्धांके बश होना पड़ेगा। क्‍या केखक यह जानते हैं. कि 
एक स्त्री सी निश्चयात्मक इच्छाशक्ति होनेपर अपने जुल्म करने वाल्ेका चाहे वह 
कितना ही शक्तिशाडी क्‍यों न हो सफलता पूर्वक प्रतिकार कर सकती है। 


मैं यह स्वीकार करता हूं कि शक्तिशाली दुबंछकी लूट लेगा और निबल होना 
एक पाप ही है । परन्तु यह तो मनुष्यके आत्माके लिए कद्दा गया है,शरीर के छिए नहीं, 
यदि शरीरके लिए कहा गया होता तो हम निबंछ होने के पापसे कभी भी भुक्‍त नहीं 
हो सकते हैं। परन्तु आत्माकी शक्ति, उसके खिलाफ सारी ढुनियाँ दृथियार लेकर 
क्यों न खड़ी हो जाय चह उसकी कुछ भी परवाह नहीं करती है। यह शक्तिशरीरमें 
दुबंडसे दुर्बेछ मनुष्यकों भी प्राप्त हों सकती है | दुबंल इच्छा शक्तिका जुल् 
शरीरमें राक्षस जेसा बल रखनेपर भी एक छोटेसे गोरे बच्चेके वश ह्वो जाता है। 
दृढ़ शरीरके गुण्डेकी शरीरसे दुबेछ अपनी माताके सामने छाचार बनते हुए किसने 
नहीं देखा है। प्रेम पुत्रमें रहे हुए पशुको जीत लेता है। माता और पुन्रमें जो प्रेस 
होता है. वह श्रयोगमें सर्वव्यापी हैः और उसके दोनों तरफ दोनेकी भी कोई 
आवश्यकता नहीं है वह स्वयं पुरस्काररूप है। बहुतसी माताओंने अपने गलत 
मार्गपर जञानेबाले उद्धत बच्चोंको अपने प्रेमके कारण ही सुधार दिया है प्रेमकी 
दु्बछतासे हमें मुक्त होनेकी तैयारी करनी चाहिये। उसमें सफलता होनेकी आशा 
है। क्योंकि भेम करनेमें स्पर्धाका होना आरोग्यवर्धक है । संसार पशुबलका उपयोग 
करनेमें सब बननेका युगोंसे प्रयस्न कर रहा है परन्तु उसमें उसे बुरी तरदद से 
असफलता मिली हे । पशुबत उत्पन्न करनेमें स्पद्धों करना अपने आप अपनी 
जातिकी आत्महत्या कर लेना हे । 


ज्लेखक लिखते हैं--- 

“ब्रिटिश अधिकारी वर्गोंमे भी उतना ही आत्मबत्न है जितना आपमें है 
परखु उनके पास फोजी बल भी है और इसके अलावा मनुष्य स्वभावका उन्हें व्यावहारिक 
शान है, और उसका परिणाम स्पष्ट है |” 

जहाँ फोजीबल होता है,वहाँ आत्मघ् नहीं रहता है। भय उत्पन्न करनेकी 
बत्ति, नि्ेछ्ोंको चूसनेकी ब्रृत्त, अतीतिमूलक छाम, देदके सुखोंकी कभी शाल्त 
न होनेवाली तृष्णा जहाँ होती है चहाँ आत्मबछ कभी नहीं होता | इसलिए ब्रिटिश 
अधिकारीगण यदि आत्मबढसे सवंधा हीन नहीं हैं. तो उनका आत्मबल उनके पशु« 
8५: हुआ अवश्य है। इसके बाद लेखक एक सनातन समस्या उपस्थित 


ध 


अधहिसा 


“संसारम कुछ लोग बढ़े लालची हैं ओर वे बड़ी बुराई कर रहे हैं| उनके ह/थर्से 
शक्तिअधिकार है | वे पागल हो सकते हैं फिर भी वे बड़ी हानि कर रहे हैं। इसलिए 
खब इससे काम न चलेगा कि हम हाथ बांधकर खड़े देखा करें श्र वे अपना शैतानका सा 
काम करते रहें | अहिसाकी बलि देकर भी हमें उनके हाथसे अधिकार छीन लेना चाहिये 
ताकि वे कुछ अधिक हानि न पहुंचा सकें ।” 


इतिहास हमें यद्द शिक्षा देता है कि जिन्होंने निःसन्देह प्रामाणिक उद्देशोंके 
साथ ऐसे छोभी मनुष्योंके विरुद्ध पशुबछ्कका उपयोग करके उन्हें हरा दिया है, 
वे भी अपना समय आनेपर उन हारे हुए छोगोंके उस रोगके भोग हो गये हैं । 
यदि गुछामोंके नायक बननेके बनिरबत गुछाम बनाना ही अधिक अ्रच्छा है और 
यदि कोई पोथीमेंके बेठन नहीं हे तो गुलामोंके नायकोंको उनसे जितनी भी बुराई 
हो सके हम उन्हें करने देंगे और इस युद्धकी पाशविक खींचातानीसे जो हमारे 
स्वभावके अतिकूलछ हैं, अब ऊब गये हैं इसलिए ऐसे लोभी चूसनेवालोंके पशुबलका 
मानस शी करनेके जो साधन संभव हो सकते है उन्हें ही हूं ढ़नेका 
प्रयत्न करेगे । 


हें परन्तु लेखककोी तो प्रयोगके आरंभमें ही यह कठिनाई मालूम होने 
लगी है --- 


#पहतत्माजी,आ्राप इस बातको स्वीकार करते हैं कि भारतके लोगोंने आपके घर्मका 
अनुसरण नहीं किया है। मालूम होता है कि उसका कारण' भी आपको मालूम नहीं 
है | बात यह है कि साधारण मनुष्य सब महात्मा नहीं होते । यह बात इतिहाससे पिद्ध है 
ओर उसमें सन्देह् करनेका कोई भी अवकाश ही नहीं है। भारतमें और दूसरी जगहोंमें 
थोड़े महात्मा लोग हुए हैं परन्तु वे अपवादरूप हैं श्रौर अ्रपवाद नियमका ही समर्थन 
करता है । आपको ऐसे अपवादोंके श्राधारपर अपने कार्योंका निर्माण नहीं करना 
चाहिए |” 


यह बड़े विस्मयकी बात है कि हम अपने आपको कैसे भ्रममें डाछ देते 
हैं | हम यह खयाल करते हैं कि हम इस नाशबन्त शरीरको अमर बना सकते हैं 
और आत्माकी गुप्त शक्तिको व्यक्त करना असंभव समभते हैं। यदि मुझमें इन 
शक्तियोंमेंसे एक भी शक्ति उत्पन्न हुई तो मैं यह दिखानेके प्रयत्नमें ही छगा हुआ हैँ 
कि सेरा शरीर उत्तना दी निबंत और नाशवन्त हे जितना कि हमसारेमेंसे किसी 
दूसरे भनुष्यका है और मुझमें ऐसी कोई विशेष शक्ति कभी थी ही नहीं और न 
आज है.। में तो दूसरे मनुष्य आणियोंकी तरह गरूती करनेवाद्या एक सादा 
व्यक्ति होनेका ही दावा करता हूँ। फिर भी में इस बातकी स्वीकार करता हूँ कि 
मेरेमें इतना ममुष्यत्थ अवश्य है कि में अपनी गछतियोंकी स्वीकार कर लेता हूँ 
ओर उस गलत मांगेकों छोड़ देता हैँ। में इस बातको भी स्वीकार करता हूँ कि 
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मुझे ईइवरपर और उसकी भछाईपर अठल श्रद्धा है और सत्य और प्रेमके 
लिए मैरेमें अक्षय उत्साह है| परन्तु क्या यह गुण प्रत्येक मनुष्यमें छिपे हुए नहीं 
हैं ? यदि हमें प्रगति करनी है तो हमें इतिहासको नहीं दुह्दराना चाहिए परन्तु नये 
इतिहासकी रचना करनी चाहिये | हमारे पूर्वज हमारे छिए जो बातें छोड़ गये 
हैं उनमें हमें कुछ वृद्धि करनी चाहिये। यदि हम दृश्य जगतमें नये-नये 
शोध कर रहे हैं तो क्या हमें आध्यात्मिक क्षेन्नमें अपनेको विवालिया साबित 
करना चाहिये ? अपवादोंकी वृद्धि करके उसे ही नियम बना देना क्या असंभव' 
है १ क्‍या मनुष्यको हमेशा प्रथम पशु दी होना चाहिए और फिर मलुष्य 


हिन्दी नवजीवन 
६ मई, १९२६ 


“जिसका जीवन समय है वह तो शुद्ध स्फठिक मरिएकी 
तरह हो जाता है। उसके पास असत्य जरा देरके लिए 
भी नहीं 5हर सकता। सलाचार्णी को कोई धोखा दे ही 
नहीं. सकता; क्योंकि उसके सामने स्ूू6 बोलना अशुक्य हो 
जाना चाहिये । संसारमें कठिनसे कठिन व्रत सलका है ९” 

>-गंधीजी 
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अहिंसाकी गुत्थी 
एक भाई लिखते हैं--- 


“माना कि मैं संसारी हूँ। बड़ा खयाल रखनेपर भी खटियामें खब्मल हो गये 
हैं। उन्हें उठाकर रखनेमें भी कितने ही मर जाते हैं। घड़ेके पानीमें भी जीव पड़ गये हैं 
ओर उस पानीकों फैंक देनेपर भी उम छोटे छोटे जीवोंकी हिंसा होती है। धरमें मकड़ीने 
जाले बनाये हैं | उन्हें साफ करनेमें भी हिंसा होती है। मान लो कि मैं एक व्यापारी हूँ। 
मालकी पेटीमें जीव पड़ गये हैं | यदि उन जीवोंकों मैं दूर न करूँ तो माल्रका तुकपान 
होता है| मैं बाइर घूमनेके लिए जाता हूँ तो उस क्रियामें भी पेरोंके नीचे थोड़े बहुत 
जीव आरा जाते हैं । बत्ती जलाता हूँ तो यहां भी यही मुश्किल होती है। सिंहादिके 
विषयमें पूछना ही क्‍या है ! ऐसे दूसरे अनेक दृशंत मैं दे सकता हूँ । क्‍या श्राप उनका 
खुलासा कर सकेंगे ! ऐसी स्थितिमें श्रहिंसा धर्मका पालन कैसे किया जाय !” 


इस अकारफे अइन बारबार उठते हैं। ऐसे प्रश्नोंको तुच्छ समभककर 
दूर कर देनेसे भी काम नहीं चछ सकता है। पूषं ओर पश्चिमके गूह रहस्ययुक्त 
प्रंथोंमें भी ऐसे प्रश्नोंकी तो चचो की गयी है। मेरी अल्पमतिके अनुसार तो 
इन सब प्रइनोंका एक ही उत्तर है. क्योंकि सभीका मूछ एक हमें समाया हुआ, 
है । ऊपर कही गयी सभी क्रियाओंमें अवश्य हिंसा है क्योंकि क्रियामात्र 
हिंसामय है । और इसलिए सदोष है। भेद है तो सिफे कम व बेश परिसाणका 
ही है। देहका और आत्माका सम्बन्ध दी हिंसाके आधारपर रचा गया 
है। पापमात्र हिंसा है और पापका स्वथा क्षय द्वोना दी देह-मुक्ति प्राप्त करना 
है। इसलिए देहधारी ममुष्य अहिंसाके आदर्शको धृष्टिके समीप रखकर जितना 
दूर जा सके उतना दूर जाय। परन्तु अधिकसे अधिक दूर जानेपर भी कुछ 
हिंसाका होना तो अनिवार्य ही होगा, जेसे श्वासोच्छबास लेना अथवा खाना 
इत्यादिमें | अनाजके प्रत्येक कणमें जीव है। इसलिए यदि हम भांसाहारके बदकषे 
अन्नाह्वर करते हैं. तो उससे हम हिंसासे मुक्त नहीं गिने जा सकते हद 
अन्नाह्वारमें होनेवाली हिंसाको अनिवाय सममकर उसका आहार करते हैं ओर 
इसीलिए तो भोगके लिए आहार सर्वथा त्याज्य है। जीवित रहनेके लिए खाना 
चाहिये और आत्माकी पहचांन करनेके लिए जीवित रहना चाहिये | इस 
पुरुषार्थकी साधनाके छिए जो ढिंसा अनिवाये हो उसे हमें लाचार होकर करना 
च।हिये। अब हम यह समझ सकेंगे कि सम्पूर्ण खयाल रहनेपर भी पानीमें 
पढ़े हुए जीव, खटमछ इत्यादिके सम्बन्धमें जो बाव इसमें अपरिदाये मालूम 
होती दो तो उसे हमें करना दोगा। मैं यह मानता हूँ कि ऐसा फोई दिव्य नियम 
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नहीं हो सकता है कि अमुक स्थितिमें प्रत्येक मनुष्य एक ही प्रकारकी चाल 
चलते, दूसरी नहीं | अहिंसा हृदयका गुण है। हिंसा अहिंसाका निर्णय मनुष्यकी 
भावनाके आधारसे हो सकता है। इसलिए हरएक मनुष्य जो अहिसा-धर्मको 
अपना कत्तेव्य मानता हो उपयुक्त सिद्धांतेके अनुसार अपने कार्णेकी व्यवस्था 
कर लें | मैं यह जानता हूँ कि ऐसा उत्तर देनेमें एक दोष है। इससे मलुष्य 
अपनी इच्छासे चाहे जितनी हिंसा करके अपने मनकी प्रवद्चना करेगा, संसारको 
ठगेंगा ओर अनिवायंताका बहाना निक्रालकर हिंसाका बचाव करेगा। परन्तु 
ऐसे छोगोंके छिए लेख नहीं छिखा गया है। यह उनके लिए है जो अहिंसाका 
आदर करते हैं. परन्तु ज्िकके सामने समय समयपर धसं-संकट उपस्थित होता 
है ऐसे मनुष्य अनिवाये हिंसा भी बड़े संकोचसे करंगे ओर अपनी प्रवृत्तिमात्रफे 
विस्तारकी कमर करेंगे, बढ़ाबेंगे नहीं; यहां तक कि वे अपनी एक भी शझक्तिका 
स्वा्थ-दृष्टिसे उपयोग नहीं करेंगे वे केवल समाज-सेवाके भावसे ही ईइवरापण 
करके अपनी सघ शाक्तियाँका उपयोग करेंगे। संत अर्थोत्‌ अहिंसक, अर्थात्‌ 
दयालु मनुष्यकी सब बविभूतियां परोपकारके छिए हो होती हैं । जहाँ अहंकार है 
यहाँ हिंसा अवश्य है। श्रत्येक कार्य करते समय मनमें यह प्रइन कर लेना 
चाहिए यहां “मैं ( अहंकार ) हूं या नहीं १” जहाँ मैं ( अहंकार ) नहीं है, वहाँ 
इदिसा नहीं है । 


हिन्दी नवजीवन 
' १० जून, १९२६ 


“जा क्नुष्य अपनी जिहवाकी कब्जेमें नहीं रख सकता 


उसमें स्का अधिष्ठान नहीं है ।” 
+>-भांधीजी 


स्वाभाविक किसे करेंगे 


आजकल्न स्वाभाविक शब्दका बड़ा दुरुपयोग हो रहा है। एक भाई 
छिखते हैं... द्दु ई 


“जिस प्रकार मनुष्यके लिए खाना-पीना स्वाभाविक है उसी प्रकार क्रौच करमा भी 
स्वाभाविक है ।” 


दूसरे भाई लिखते हैँ--- 


“जिस प्रकार हम लोगोंका सोना-बमैठना स्वाभाविक है उसी प्रकार विपय- 
भोय करना भी स्वाभाविक हैं। यदि यह बात ठीक न हो तो ईइवरने हमें विषय वासना 
ही क्‍यों दी ९ दुष्ट मनुष्यके प्रति क्रोध करना और साधुजनकी स्तुति करना यदि हमारा धर्म 
नहीं है तो हमें रठुति-निंदा करनेकी शक्ति क्‍यों दी गयी है ! सब॑ शक्तियोंका सम्पूणी विकास 
दी धर्म क्‍यों न हो ! इस प्रकार विचार करनेसे क्‍या यह प्रमाणित नहीं होता है कि जितमे 
अंशॉमें अहिंसा धर्म है उतने अंशोंमें हिंसा भी धर्म है ! थोड़ेमें कहें तो यही प्रतीत होता दै 
कि पुण्य पाप हमारे दुर्बल मनकी कल्पना मात्र है। आपका श्रहिंसा धर्म एकांगी होनेके 
कारण दुबंलताका द्वी सूचक प्रतीत होता है, और इसलिए उसे धर्म नहीं परन्तु परम 
अधर्म क्‍यों नहीं गिन सकते हैं ! “अहिंसा परमो धर्म!! इसमें श्रवग्रह छूट गया मालूप्त होता है। 
अथवा किसी मनुष्य जाति शबुने उसे उड़ा दिया मालूम होता हैं। क्योंकि यह प्रतीत 
होता है कि बहुत मरतबा तो श्रहिंताका परम अधरम्म होना ही बड़ी आसानीसे साबित किया 
जा सकता है |? 


ऊपर की गयी सब दलीकें किसी एक ही मनुष्यकी नहीं हैं, परन्तु दो 
चार या उससे भी अधिक मलुष्यथोंकी दत्लीलोँंकी एकन्न सार हैं। श्रषप्रहके 
छूट जानेकी अथवा उसे णड़ा देनेकी कल्पना एक बकील मित्रकी है और 
उन्होंने यह दलील बड़ी गम्भीरताके साथ पेश की थी । यदि मनुष्यको भी 
पशुओंकी भ्रेणीमें रख दिया जाग तो अनेक बातें जिसे हम स्वाभाषिक मानते हैं 
स्वाभाविक सिद्ध हो सकती हैं | परन्तु यदि उन दोनोंमें जातिभेद होनेकों हस 
स्वीकार करें तो यह नहीं कहा जा सकता कि जो बातें पशुओंके लिए स्वाभाषिष 
हैं वे सब महुष्योंके क्षिए भी स्वाभाविक हैं। मनुष्य ऊध्वंगति आणी हैं। उसे 
सारासार सिवेक-बुद्धि दी गयी है। वह बुद्धिपूंक परसात्माका भजन फरत' 
है और उसे जाननेका, अं भी प्रयत्न बस है; उसफी हज रे 
ही वह अपना पुरुषार्थ समझता है । परन्तु यदि यह कहा था पशु 
ईशबरका भज॑त करता है तो वह अनिच्छासे ही ऐसा करता है, स्वेच्छासे नहीं। 
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और मनुष्य तो अपनी इच्छासे शेतानकी भी पृजा करता है। इसलिए मलुष्यका 
स्वभाव तो ईश्वरके जाननेका ही होता चाहिये और हे। जब मनुष्य शेतानकी 
पूजा करता है तब बह अपने स्वभावके पतिकूल कार्य करता दै। यदि कोई यही 
मानता हो कि सलनुष्य ओर पशुमें कोई जातिभेद्‌ नहीं दे तो उसके लिए यह 
दुल्लीक्ष अवश्य निरर्थक है । वह अवश्य यह कह सकता है कि पाप-पुण्य जेसी 
फोई चीज नहीं | ईश्थरकी जानकारी प्राप्त करनेके स्वभावसे बुक मनुष्यके लिए 
तो खाना-पीना इत्यादि भी केवल अमुक दृष्टिसे ही स्वाभाषिक हो सकता है ; क्यों 
कि ऐसा स्वभाव रखनेबाला समुष्य खानेके लिए अथवा भोगके लिए खायेगा- 
पीयेगा नहीं परन्तु ईश्वरकी पह्िचान करनेके लिए ही खाना खायेगा। इसलिए 
खानेके प्रति वह हसेशा पसन्‍्दर्गी,मयोंदा ओर त्यागका भाव ही दिखछायेगा | 

इसी प्रकार बिचार करनेसे हमें यह भी मालूम होगा क्वि विषयभोग 
मनुष्य स्वभावके लिए प्रतिकूछ वस्तु हे। इस भोगका सवंथा त्याग करना ही 
उसके स्वभावके अलुकूल है । और उस भोगका सर्बंथा त्याग किये बिना ईह्बरकी 
पहिचान करना भी असम्भव है। मलुष्यके अन्द्रकी स्व शाक्तियोंका संपूर्ण 
विकास करना उसका धर्म नहीं है, वह उसका स्वभाव नहीं हे, परन्तु ईश्वरके 
निकट ले जानेबाली सर्वे शक्तियोंका विकास करता और उसके ग्रतिकूल तमाम 
शक्तियोंका सवोह्में त्याग कर देना यद्दी उसका दोहरा धर्म है । 

जिस प्राणीको अहण करनेकी ओर त्याग करनेकी पसंदगी अथवा 
स्वतंत्रता है उसका काम पाप-पुण्यकां भेद माने बिना चछ ही नहीं सकता है। 
पाप-पुण्यका दूसरा अर्थ है त्याज्य और भाद्य वस्तु। दुसरेकी चीज उससे 
छीन लेना त्याज्य है, पाप है। हमसें अच्छी ओर बुरी वासनाएँ रही हुई हैं । 
बुरी घासनाओंका स्थाग करना हसारा धर्म है। यदि बेसा हम न करें तो हम 
मनुष्य जन्म प्राप्त करनेपर भी पशु बन जाते हैं ओर इसीछिए तो सभी धर्म 
पुकार पुकार कर यह कहते हैं. कि मलुष्य जन्म दुरूभ है| मनुष्य देह हमारी 
परीक्षा-क्नोटी करनेके लिए दिया गया है ओर हिन्दू धर्म कहता है' कि इस 
कसोदीमें परीक्षामें अनुत्तीर्ण होनेपर हमें फिर पशुयोतिमें जाना होगा । 

इस संसारमें हिंसा सब जगह व्याप्त है । एक अंग्रेजी वाक्यका अर्थ है' कि 
कुदरतके नाखून खूनसे रंगे होते हैं। यदि ऊपर ऊपरसे ही इस वाक्यपर हम पिचार 
करेंगे तो उसका सत्य हमें जगह-जगहपर दिखायी देगा। परन्तु यदि मनुष्योंको 
बूसरे भाणियोंसे उत्तम मानें और उनमें एक विशेष इन्द्रियका आरापण करें तो हमें 
फौरन द्वी यह माल्स होगा कि इस छाछ खूनसे रंगी भाखूनोंवाढी कुद्रतके 
बीच मनुष्य ऐसे नखोंसे द्वीन बड़ी शोभा पा रहद्दा है। मलुष्यका यदि कोई 
अलोकिक कर्तव्य हो, उसको शोभा दे तो बह अदिसा द्वी है । हिंसाके मध्य खड़ा 
रइकर अपने अन्तरकी गुफामें गहरे जाकर,अनुभव प्राप्त करके वह कहता है« 

५० 


श्रहिण 


“इस हिंसामय संसारमें मनुण्यका धर्म भ्रह्िंता है । और जितने अंशोंमे वह अधहिंसक 
है उतने ही अंशोमे|ं बह अपनी जातिको शोभा दे सकताह |? 


मनुष्य-स्वभाव हिंसा नहीं परन्तु अहिंसा हे | क्योंकि वही अपने 
अनुभवसे निश्चयपूर्वक यह कह सकता हे--“मैं देह नहीं हूँ परन्तु 
आत्मा हूं, और इस देहका आत्माके विकासके अथ, आत्म-दर्शनके अर्थ 
ही उपयोग करनेका झुझे अधिकार है।” ओर उसमेंसे बह देह-दसनकी, 
काम, क्रोध, मद, मोह, मत्सर, आदि शत्रओंकों जीत लेनेकी नीतिकी रचना 
करता है, उन्हें जीतनेके छिए बड़ा भ्रयत्त करता हे ओर उसमें बह सम्पूर्ण 
विजय प्राप्त करता है । ओर जब वह ऐसी विजय प्राप्त करता है तभी कहा जा 
सकता है कि उसने मनुष्य जातिके अनुकूछ कार्य किया है। इसलिए राग-द्रेषादिफो 
जीत लेना कोई अतिमानुपी कार्य नहीं है परन्तु मानुपी काये हे। अ्हिंसाका पाछून 
बड़े उच्च प्रकारकी वीरताका छक्षण है| अहिसामें भीरुताफे छिए कहीं भी स्थान 
नहीं दो सकता है । 
हिन्दी नवजीवन, 


१७ जून, १९२६ 


“जे सत्य जानता है; मनसे, वचनेस और मायासे 
सत्यका आत्वरण करता है, वह परमेश्वरको पहचानता है । 
इससे वह जिकाददर्शी हो जाता है । उसे इसी देहमें मुक्ति 


प्राप्ति है| जाती है ४! 
“+रफलीजी 


जीवदया ? ( अहिसा--१ ) 


अहमदाबाद 'जीबदया-पचारिणी महासभा? की ओरसे मेरे पास एक 
पत्र आया है| उसका आवश्यक अंश मैं नीचे देता हँ-- 


४, ,,,सेठजीने अपनी मिलमें ६० कुत्तोंकी जो गोली मरवा दी थी शहरमें उसकी 
चर्चा हालमें खून चल रही है। इससे कई दया-मेमी सज्जनोके दिलोंको चोट पहुँची है । 


“हिन्दू धर्म-शासत्रमें किसी भी जीवकों मारना निषिद्ध है। इसलिए मारनेसे पाप 
लगता है | अब पगला कुत्ता मनुष्यकी काटेया तब उससे मनुष्यकी हानि होगी ही और वह 
वूसरे कुत्तोंकी काठेगा तो पगले कुत्ताकी संख्या बढ़ेगी । इस भयसे श्रगर उन्हें मार दिया 
जाय तो हिन्दू धर्मशासत्रका उपयुक्त सिद्धान्त जानकर भी आप क्या इसे वाजिब मानेंगे! 
इसमें मारनेवाले या मरवानैवालेकों पाप नहीं लगेगा क्या ! आप क्या ऐसा कह सकते हैं ! 


“हमारी सभाके ( तीन सज्जनोंके ) डिपुठेशननें तारीख २८--६--२५ के 
रोज... ...सैठजीसे मुन्लाकात की थी | उस समय बातचीतमें उन्होंने अपने आप कबूल किया 
कि एक पणल्ते कुत्तेने दूसरे अच्छे कुत्तोंकी काट खाया | इससे श्रादमियॉकी सलामतीके लिए 
मैंने यद्द काम करना ( कुत्तोंकी मरवा डालना ) उचित समक्का ! इसके अलावा उन्होंने 
यह भी कद्दा कि “जिस दिन यह कृत्य किया उस दिन रातको मुझे नॉंद्तक नहीं आयी । 
वूधरे दिन सबेरे महात्माजीसे मैं मिला और सारी हकीकत क_्ककर उनका अभिम्नाय पूछा। 
मद्दात्माजीने बतलाया कि “इसके सिवाय और दूसरा हो क्‍या खकता था? क्‍या यह बात 
सच है ह यदि आपने भी यही जवाब दिया हो तो इसका अर्थ क्या समझा जाय ! 


#हम आशा करते हैं कि आप इसका समुचित खुलासा कर देंगे कि जिसमें शहरमें 
होती हुई यह चर्चा बन्द हो जाय, ओर दिन्दू-धर्मके ऊपर यह आमात करनेमें एक नामी 
व्यक्तिका उदाहरण उपस्थित होनेसे जीव-दयाकी प्रगतिका अवरोध न हो | विशेष बात यह 
है कि हमारे सुननेमें आया है कि अहमदाबाद स्युनित्िपैलिटीमें कुत्तोंकों खस्सी (बचिया) 
करनेका अस्ताव आनेवाला है | यह प्रस्ताव क्या उचित है! श्रकृतिके बनाये हुए किसी भी 
प्राणीकों इस प्रकार बंधिया करनेमें धार्मिक दृष्टिसे क्या कोई दोष नहीं है ! हम आशा रखते 
हैं कि इस बाबतमें भी आप सच्चा मार्ग यानी अपने विचार बतायेंगे |” 

मिलछ-सालिकका नाम अहमदाबाद तो जानता दी है किन्तु 'हिन्दी- 
नव-जीवन” अहमदाबादके बाहर भी पढ़ा जाता है; इसकिए किसी सिद्धान्वकी 
चच्चा करनेमें जहाँतक हो सके नाम-ठाम न देनेके अपने रिवाजके अनुसार मिल्त- 
मालिकका नाम छोड़ दिया है। जीव-दया सभाका उठाया हुआ यह श्रश्न कठिन 
है। जब यद्द घटना घटी तंभी या उससे भी पहले, इसके तत्थकी 'नवजीबन/में 

प्र 


अहिंसा 
चचों करनेका मैंने इरादा किया था लैकिन पीछेसे बह विचार छोड़ दिया। 


उपस्थित पत्रके आनेपर तो इसकी च्चों करनेकी जबाबदारी और फर्ज मेरे ऊपर 
आा ही पड़े हैं । 


मिल-मालिकके साथ मेरा घनिष्ट, अगर कह सके तो, मित्रताका संबंध 
है। उन्होंने कुत्तोंकी मरबानेके बाद मेरे पास आकर अपना दुःख प्रकाशित किया 
था ओर मेरा अभिप्राय पूछा था। उन्होंने मुझसे कहा--जब सरकार, स्थुनि- 
सिपैछिटी और महाजन, कोई भी मेरा छुटकारा न कर सके तब जाकर मुझे यह 
काम करना पड़ा ।” जिस उत्तरका इस पन्नमें उल्लेख किया गया है, मैंने बेसा ही 
उत्तर दिया था। 

उसके बाद भरी विचार करनेपर मुझे अपना उत्तर उचित 
मालूम होता है । 


पगले कुत्तेको मार डालनेके सिवाय, हम अपूरं मनुष्योंके पास कोई 
उपाय ही नहीं है। खून करनेपर उतारू भनुष्यकी मारनेका धर्म-संकट कितनी बार 
अनिवाये हो जाता है। 


अगर हम शहरमें भटकनेवाले कुत्तोंकी रखनेका हृठ करें तो उनको 
हमें या तो खस्सी करना पड़ेगा या मार डालना हांगा। खास कुत्तोंके छिए ही 
पिंजरापोछ रखना भी तीसरा उपाय है । लेकिन बहू उपाय, उपाय कहने योग्य 
नहीं हे | यों ही भटकती हुई सभी गार्यो-भेसोंके लिए भी जहाँ काफी पिंजरा पोढ 
नहीं है, वहाँ कुत्तोंके छिए अछग पिंजरा पोत्न खोलनेका विचार तो मुझे भयंकर 
लगता हे । 


इस विषयमें, हिन्दू-धर्ममें दो मत सुननेमें नहीं आते कि किसी भी 
जीवको मारनेमें पाप छगता हे । मेरा अभिश्राय तो ऐसा है कि सभी धर्मोने इस 
सिद्धान्तको स्वीकार किया है । सिद्धान्तकों हूँ दनेमें कोई सुश्किक नहीं होती है। 
उसका केवल अमल करनेमें ही सभी मुश्किलें आ पड़ती हैं। इसलिए सिद्धान्त तो 
इस विषयमें पूर्ण हैं। उनका अमछ करनेवाले हम मनुष्य अपूर् हैं।। अपूर्णेके द्वारा 
पूणका अमल दोना अशक्य दोनेके कारण, अतिक्षण सिदूधान्तके उल्ल्लंघनकी नयी 
सयोदा ठीक करनी पड़ती है । इससे हिन्दू-शास्त्रमं कह दिया गया है कि यज्ञाथ 
की हुई हिंसा हिंसा नहीं होती । यह अपूर्ण सत्य है । हिंसा तो सभी समय हिंसा 
ही रहेगी और हिंसा मात्र पाप है । फिन्तु जो हिंसा अनिवाये हो पड़ती है उसे 
व्यवद्ार-शास्त्र पाप नहीं मानता! इसलिए यग्रज्ञार्थ की गयी दिंखाका व्यवद्दार- 
धास्त्र अनुभोदन करता है और उसे शुदुघ पुण्य-कर्म मानता है । 

किन्तु अनिवार्य हिंसाकी व्याख्या नहीं की जा सकती, क्योंकि बह, तो 
देश, काछ और पात्रके अनुसार बराबर बदकती रहती है | एक काक्षमें जो चन्तव्य 

ण्ड्‌ 


गांघीजी 
मानी जाती है, दूसरे कालमें बहदी पक्षन्तव्य। जाड़े भरमें शरीरकी रक्षाके लिए 


लकड़ी या कोयला जहछानेमें होती हुई हिंसा दुरबंछ शरीरके लिए भछे द्दी 
अनिवार्य हो किन्तु भर गर्मी बिना-जरूरत जल्ायी गयी आग स्पष्ट हिंसा है । 


हमने जन्तुनाशक दवाओंका उपयोग करके विषेले जन्तुओंका नाश 
करनेका धर्म स्वीकार किया हे । जन्तुनाशक दृवाको जाने दीजिये। बन्द कोठरीमें 
जहरीली दबा द्ोती हे । उसमें जहरीले कीड़े होते हैं। उस कोठरीकों खोलकर 
हवा और उजालेको दाखिल करके हम जहरीले कीड़ेका नाश करते हैं। शुद्ध 
हवा उत्तम प्रकारकी जन्तुनाशक दवा हे । 

ऐसे बहुत उदाहरण पेश किये जा सकते हैं । जो नियम ऊपरके उदाहरणोंमें 

छागू पड़ता हे वद्दी नियम पगलले कुत्तेकों मारने या खस्सी करनेमें भी छागू 
होता हे । पगले कुत्तोंका नाश करना तो छोटीसे छोटी हिंसा है । जंगल्में रहने- 
बाले दयाके सागर सुनि पगछे कुत्तोंका नाश नहीं करते। उनके पास दूसरी हा 
रामबाण दवा है | वे अपने कृपाकदाक्षसे कुत्तोंके पागछपनका नाश कर देंगे । किन्तु 
वे गृहस्थाश्रमी शहराती सब्जन क्‍या करें, जिनके ऊपर शहरकी रक्षा और 
बालकोंकी रक्षाका धर्म पड़ा हुआ है, और जिनमें मुनिके आदर्श गुण तो नहीं हैं 
किन्तु कुत्तोंकी मारनेकी शक्ति है १ अगर मारते हैं तो पाप करते हैं। नहीं मारते हैं 
तो महापाप करते हैं। वे कुत्तोंकी मरवानेका अल्प पाप करके उसकी अपेक्षा महत्त्‌ 
पापसे बचते हैं । 

मैं अपनेको अ्हिंसामय मानता हूँ। अहिंसा और सत्य मेरे दो आण 
हैं। मैं यह सानता हूँ कि उनके बिना मैं जी लहीं सकता । किन्तु अ्िंसाकी महान 
शक्ति ओर मुष्यकी पामरताको क्षण-क्षणमें अधिकाधिक स्पष्टतासे देखता हूँ। 
दयानिधि वनवास भी सम्पूर्ण हिंसासुक्त नहीं हो सकते। उनकी प्रत्येक श्वास, 
उनसे हिंसा कराती है। यह्‌ देह तो हिंसाका स्थान है। इसीलिए सर्वथा देह-मुक्तिमें 
दी मोक्ष और परमानन्द रहता है । इसीसे मोक्षके आनन्द॒को छोड़कर और सभी 
आनन्द अस्थिर हैं, सदोष हैं। ऐसा द्वोनेसे हमें हिंसाके कितने ही कड़े घट 
पीने पड़ते हैं । हे 


परन्तु यद्दी तो आश्चर्य है, यही तो खेदकी बात है! कि इस अधिंसा- 
भ्धान भूमिमें छुत्तोंका सबाछ भयंकर स्वरूप घारण कर सकता है। मेरा यह हृढ़ 
विश्वास है कि अज्ञानके बस होकर आज हम अहिंसाके सामपर हिंसा कर रहे 
व सी कत्तों या उतर कुत्तोंकी, जिनके विषयमें भय है कि पत्ते कुत्तोंके संसर्गमें 
हक पा भत्ते ही हे लेकिन उनकी हस्तीके किए सच्चे जवाबदेह 
मे है और हमारे महाजत हैं। महाजन लोगोंकों यों ही भटकते कुत्तोंको न 
रहने देना चाहिये । ऐसे छुट्टे कुत्तोंको खाना देना पाप है, पाप सानना चाहिये। 
* ण्डे 


अर्दिया 


इन छाबारिस कुत्तोंकी मारनेका अगर हम कानून बनायेंगे तो हजारों कुत्तोंकी 
जान बचा सकगे | 


जीवदया आत्माका एक महान गुण है। थोड़ी चींटियों या थोड़ी 
मछलियों था थोड़े कुत्तोंका बचानेमें उसकी समाप्ति नहीं हे । उप्तसे पाप भी होता 
है । मेरे यहाँ चींटियोंका उपद्रव होता दै। उन चींटियोंकी सत्तु छींटनेघाले दानी 
पाप करेंगे | चींढीकों तो ईश्वर कण देंगे। किन्तु संभव है कि वह सत्तू छींटनेवाल्ा 
मेरा ओर मेरे कुदुम्बका नाश कर दे | कोई जेन-संघ कुत्तेको पिंजड़में बन्द करके 
मेरे खेतके पास छोड़ कर आप भर सुरक्षित बन सकता हे किन्तु कुत्तेको बचानेका 
अर्थ होता है मेरी जानको खतरेमें डाछकर कुत्तेकों मारनेकी अपेक्षा बहुत बड़े 
पापको मोल छना | * 

जीव-दयामें विचार, ब्रिवेक, उदारता,अभय, नम्रता और शुद्ध ज्ञानकी 
जरूरत है । 

इस हिंसामय जगतमें अहिसा-हूपी तीखी तलबारकी धारपर चलना 
सहज काम नहीं है । यह घनसे नहीं बनता। क्रोध तो अहिसाका बरी है। 
अभिमान है, उसे खा जानेवाला राक्षस । इस धर्मके पालठनमें कितनी बार हिंसाको 
अहिंसाके मामसे पहिचानना पड़ता है। इस जगतमें जो वस्तु जेसी दिखलायी 
पड़ती है, उसका स्वरूप वैसा ही नहीं होता है जिसका जसा स्वरूप होता 
है, बह वस्तु वेसी दी दिखल्ायी नहीं पड़ती है। अथवा कोई करोड़ों ब्षोंको 
तपश्चयौके बाद अन्तमें देख सकता है--अनुभव कर सकता है। कह तो कोई न 
सका, कह सकता भी नहीं । 

था निशा सबब भूतानां तस्यां जागरति संयमी | 
यस्यां जागति भूतानि सा निशा पश्यतों मुने: ॥ 

हिन्दी नवजीवन, 
१४ अक्तूबर, १६२६ 


रे 


“मेरे सामने जब कोई असत्य बोलता है तब मुक्े 
उसपर क्रोध होनेके बजाय स्वयं अपने ही ऊपर ऋषिक कोप 
होता है | क्योकि में जानता हैं कि असी मेरे अन्दर-तहमें 
असतका वास है |” 

“शी 
ण्ष 


अहिसाके लिए कमर कसो 


न्यूयार्क ( अमेरिका ) के समाचार पत्र 'नेशन! से एक मित्र एक कतरन 
भेजते हैं ) उसमें यह लिखा है--- 
“कुछ दिन हुए ( सन्‌ १९२४ के अखीर या २५ के शुरूमें ) चीन देशमें 


रहनेवाले २४ अमेरिकन पाद्रियोंने पेकिनके अमेरिकन मंत्रीके पास निम्नलिखित 
विनय पत्र भेजा था-- 


'निम्मलिखित अमेरिकन पादरी चीन देझ्षमें भ्रातृव् और शान्ति धर्मके 
प्रचाश्कके रूपमें रहते हैं | हमारा काम है स्त्रियों ओर पुरुषोंको ईसाके उस नये जीवनमें 
लाना जिससे बन्धुत्वका प्रचार होता है और युद्धके अवसर ही जाते रहते हैं| इसलिए, 
हम अपनी हार्दिक अभिकाषा व्यक्त करते हैं कि किसी भी प्रकारका सेनिक दबाव, विशेष 
करके कोई भी विदेशी सेनिक शक्तिका उपयोग, हमारे था हमारी सम्पत्तिके रक्षार्थ न 
किया जाय | अगर हम कुछ शासन-विरुद्ध पुरुषोके हाथ कद हो जायेँ या बे हमें मार हो 
डाले तो भी हमें छुड़ानेंके लिए. न तो सेनाएँ भेजी जाये, न रुपया ही छुकाया जाय, और 
न दण्ड-स्थरूप घन ही माँगा जाय | ऐसी स्थिति हमने इसलिए पसन्द की है कि हमारा 
विश्वास है कि सत्य और शान्तिकी स्थापनाका उपाय यही है कि हम सभी दक्षाओंमें 
सभी व्यक्तियोंके साथ प्रेम-व्यवद्दार करें, चाहे ये हमें कष्ट ही क्‍यों न देते हों और हम 
उसका बदला न छुकाये ।' अमेरिकन मंत्रीने उत्तर दिया कि चीन देशमें अमेरिकनोंकी 
रक्षाकी आवश्यकताफे लिहाजसे यह विनय असंगत है, इसहिए. जरूरी मौकों- 
पर न तो कृचित काररखाई करनेमें किसीके प्रति कुछ छूट करना सम्भव है, नकी 
ही जायगी |! 


यह उन उदाहरणमिंसे है जब दो परस्पर विरोधाभासकी बातें भी एक 
साथ सह्दी होती हैं । उन बहादुर पादरियोंके लिए दूसरी स्थिति संभव ही न थी, 
सगर इन दिलों बहुत कम छोग उसे स्वीकार फरते हैं । यह भी तो शायद्‌ चीन देशकी 
ही बात है कि कोई तीख सा हुए, पादरियोंके एक दूलने छार्ड सेलिसबरीके 
यहाँ हाजिर होकर उनसे प्राथना की थी कि अनिच्छुक चीनियोंके पास हमें अपना 
संदेश पहुँचानेके छिए आप हमें अंग्रेजी सरकारकी सेनाकी सहायता दीजिये। तब 
उस स्वर्गीय सज्जन छार्डको कददना पड़ा था कि अगर आप अंग्रेजी सेनाकी संरक्षा 
चाहंते हैं तो आपको अन्तरराष्ट्रीय--संबंधके मनियमोंको भी सानना होगा और 
अपने धर्मअचारोत्साइकों कुछ दवाना होगा | उन्होंने पादरियोंकों यह याद दिछाया 
कि आचीन काछके पादरी छोग दुनियाँफे किसी भी फिनारेपर जाते थे मगर सियाय 

ह ५ 


अहिग 


ईइबरके ओर किसीसे रक्षाकी उम्मीद नहीं रखते थे ओर अपनेको बरायर खतरेमें 
डाले रहते थे | न्यूयाकफे 'नेशन” के दिये हुए उदांहरणमें, ये पादरी, इस समाचारके 
अनुसार, पुरानी पद्धतिपर लौट गये हैं। अमेरिकन सरकारकी जबतक यही सूरत 
है तबतक तो वह यही जबाब दे सकती है, जो उनका जवाब देना कहा जाता है | 
यह दूसरी ही बात है कि उस एकमात्र जयाबसे वर्तमान पद्धतिका दोष मछकता है । 
अमेरिकन सरकारकी प्रतिष्ठा उसकी नतिक ताकतपर निर्भर नहीं है। यह उसकी 
पशु-शक्तिपर निभर है। किन्तु अमेरिकाके नाम मात्रके नाम और मानकी रक्षाके 
लिए उसकी सारी सेनिक-शक्तिका संग्रह ही क्यों किया जाय ! इससे अमेरिकाकी 
इज्जतमें कोन सा बददा लग जायगा, अगर २५ अमेरिकन बिना बुछाये अपना 
संदेश सुनाने चीन देशमें जाये ओर वहाँ सार डाले जाये १ उसके उद्देश्यके लिए 
शायद सबसे बेहतर बात यही होती । आप बीचमें पढ़कर अमेरिकन सरकारकों 
कष्ट-सहनके नियमकी पूर्तिमें बाधा ही डाल सकती है। किन्तु अमेरिका अगर 
आत्म-संयम करे तो उसका अथ होगा कि दृष्टिकोश ही बिरकुछ बदुछ गया है । 
आज नागरिकताकी रक्षाका अर्थ है, कोमी तिजारतकी रक्षा--जिसका दूसरा 
नाम है लूट-खसोंट । उस लूट-खसोटमें यह बात ५१६ले ही भान ली जाती है कि 
अनिच्छुक छोगोंके ऊपर अपनी तिजारत छादनेमें हम समर्थ हँ। इसलिए एक 
अरथमें कोमें मानों लुटेरोंका गिरोह बन गग्मीं हैं जब उन्हें सत्री-पुरुषोंकी वह शान्त 
जमायतें होना चाहिये था, जिनमें वे मनुष्य-जातिके साधारण द्वितके लिए एकत्र 
हुए हों । इस दूसरी हालतमें उनकी ताकत ग्रोे बारूदके व्यवष्ार-नेपुण्यपर 
निर्भर नहीं करती, क्रिन्तु ऊँची नीतिमत्तापर । उन २७ पादरियोंका काम 
पुनः संघटित समाज था पुन संघटित राष्ट्रीकककी धूमिल्न छाया है। झुझे यह 
नदीं मालूम कि उन्होंते जीवनके सभी अंगोंमें अपने सिद्धान्वका पालन किया 
भा या नहीं। यह बतलानेकी जरूरत मुझे बिखकुछ नहीं है कि उनकी इच्छाके 
विरुद्ध भी उनकी रक्षा फरनेकी अमेश्किन सरकारके धमकी देते रहनेपर भी 
बदला लेनेके सभी प्रयत्नोंका वे जवाब दे सकते थे--बल्कि उन्हें विफलतक कर 
सकते थे । मगर इसका अर्थ होगा, अपनी इस्तीको बिल्कुक गायब कर देना। 
अगर किसीकों ताकतकी जंजीर तोड़नी द्वो तो घह उन्हीं वरीकोंसे हो सकेगा जो 
आजके केबल पशु-शक्तिके पुजारियोंफे तरीकोंसे बिल्कुछ भिन्न हों। इसे भुछाया 
नहीं जा सकता कि आजके पशु-शक्तिके पूजलमें, भी एक तत्व है' और उसका 
समर्थक उसका एक इतिहास भी है । अगर उन्हें अहिसामें अटछ विश्वास दो तो 
उनके पक्षपातियों के, जो बहुत छोटी संख्यामें हैं, उससे डरनेकी फोई जगह, नहीं 
है, किन्तु इस घातमें किसी काएण विश्वासकी कर्मी मातम द्वोदी है कि पशु- 
शक्तिके बिता भी समाज संगठन कायम रखा जा सकेगा। मगर अगर केवल 
एक आदमी सारे संसारका विरोध कर सकता है तो दो था दोसे' अधिक 
आदसी मिलफर क्यों न करें ! में जानता हूँ क्रि इसका क्या जबाब दिया गया 
ध्द ह पड 


गांधीजी 


है। हम छोगोंमें जो क्रान्ति धीरे धीरे हो रही है, उसकी शक्तियोंका पता केबल 
समय ही बतलावेगा | जहाँ कास शुरू हो गया है वहाँ फछका अन्दाज लगाना 
ध्यर्थका अ्यास होगा। जिनमें विश्वास होगा वे उस भ्रारम्भिक स्थितिमें ही अपना 
काम शुरू कर देंगे--जब कुछ दिखलाने छायक फछ नहीं जतछाये जा सकते । 
हिन्दी नवजीवन 


२१ अक्तूबर, १९२१६ 


#परमेश्वरकी व्याख्याएँ अगरिणत हैं, क्योंकि उसकी 
जिभृतियोँ भी अगरिएत हैं | विभतियाँ मुझ्ले आश्चय-चकित 
वो करती हैं, मुझे ऋण भरके लिए मुग्ध शी करती है, पर मैं 
तो पुजए हैं सत्य-रूपी परमेश्वरका | मेरी दूष्टिमें वही एक 
मात्र सत्य है, दूसरा सब कुछ भिथ्या है। पर यह सत्य ऋभे 
तक मेर हाथ नहीं लगा है; अभी तक तो में उसका शोशक 
मात्र हूँ। हाँ, उसकी शोधके लिए में ऋपनी प्रियसे प्रिय 
क्त्तुकी मे छोड़ देनेके लिए तेयार हैँ; और इस शोघरूपी 
यह्षमें अपने शरीरका भी होम देनेकी तैयारी कर की है ।” 

--गंधीजी 


अहिंसा--(२) 

सेठ अम्बाछालछके द्वारा कराये गये ६० कुत्तोंके नाशको अनिवाय 
सममभने तथा उसे प्रकाशित करनेमें मैंने भूछ भले ही की हो, लेकिन इस किस्सेसे 
अबतक तो मैं छाभ ही होता हुआ देख रहा हूँ। ऐसे प्राणियोंके प्रति हमारा 
क्या धर्म है सो हम अब शायद अधिक स्पष्ट रूपले समभेंगे। अभीतक अयोग्य 
होते हुए भी, बिना सममे-बूमे दम्भमें ओर लोकछाज बश काम चढछता आया है; 
अब कुछ अधिक सपष्टता हो जायगी | 

क्षेकिन उसके होनेके लिए पाठकों तथा मेरे बीच कुछ सफाई हो जानी 
जरूरी है। भेरे नाम इस विपयमें ढेरों पन्र आये हैं; इसमेंसे फोई मीठा, कोई 
तीखा ओर कोई कडुआ हे । उन पत्रोंसे मुझे प्रतीत द्ोता है कि मित्र भी सेठ 
अम्बालालके कार्यके बिफयमें मेरा अभिप्राय नहीं समझ सके हैं। मेरे नसोबसे 
मेरे जीवनमें हमेशा ऐसा ही होता चला आया है। वृक्षिण अफ्रीकामें, अविचार- 
पूर्वक देखनेसे विरोधी मालूम होते हुए, छेकिन हकीकतमें केवल सिद्धान्तातुसार 
किये गये कार्यके देतु, जो पीछेसे सिद्धान्वातुसार सिद्ध हुआ, मेरे निर्दोष होते 
हुए भी, मुझे! अपनी जिन्दगीकी जोखमतक उठानी पड़ी थी। बारडोलीकी 
(हिमाछूय वाली भूल! का स्मरण तो अभी ताजा ही है। बम्षघई सरकारने भेहर- 
बानी करके मुझे! यरवदामें डालकर मेरा बहुत-सा स्याही कागज बचा छिया। 
बारडोलीके पास किये हुए प्रस्ताव मुझे आज भी भूछ रूप नहीं माछ्म हो रहे 
हैं; बरन्‌ मैं इनकी एक प्रोढ़ अहिंसाका तथा भूल्यबान सेघाका कार्ये मानता हूँ। 


उसी प्रकार इस ( कुत्तेके ) सम्बन्धमें भी जो मेरा अभिप्नराय है उसके 
घारेमें मुझे मालूम हो रहा है। मुझे लगता दे कि अहिंसामय दोनेका दावा करते 
हुए भी इस अभिप्रायका समर्थन किया जा सकता है । 


ज्ेकिन शत्रु, मित्र, एवं सुदृद--सबको धैये रखनेकी जरूरत है। शत्रु- 
रूपसे छिखमेवाछोंने मर्यादा त्याग दी है; उनके पत्नोंमे अविनय और रोष भरा 
हुआ है। उन्होंने मेरी स्थितिको समभनेका प्रयत्न नहीं किया। उन्हें मेरा अभिप्राय 
असझ्य छगा है । या तो वे मुझे सुधारक तथा शिक्षक मानते हैं या वे मुझे शिक्षा 
देनेकी आशा रखते हैं । यदि वे मुझे शिक्षक मानते हों. तो उनको विनय, शान्ति 
ओर श्रदूधासे पूछना चाहिये ओर जो मैं लिखेँ उसका उन्हें मनन करना चाहिये; 
जो वे मुझे शिक्षा देना चाहते हों तो मेरे उपर दया करके, भेम तथा धीरजके 
साथ सीठे शब्दोंमें मुझे समझावें । अपनी संरक्षामें रहनेवाले बालकोंकों में क्रोधसे 
कुछ सिखा नहीं सकता, बढ़िक उसके ऊपर भेम करता हूँ, उसका अज्ञान सहन 
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फरता हूँ, उनके साथ खेलता हूँ ओर उन्हें सिखाता हूँ। इसी |सहनशौलता, इसी 
प्रेम, ओर इसी विनोदकी आशा मैं अपने करधी शिक्षकोंसे करता हूँ। मैंने कुत्तेके 
विषयमें प्रस्तुत किया हुआ अपना आशय शुभ भावनासे तथा अपना धर्म समझ 
कर दिया है। अगर उसमें कोई त्रुटि हो तो शिक्षक लोग मुझे धीरजके साथ और 
दलीतज्षोंसे समझायें | अगर वे क्रोध दिखलायेंगे या अनेक पकारके अग्रस्तुत प्रश्न 
करेंगे तो उससे मैं केसे सममनेवाला हूँ ९ 


एक भाई सुझेसे कुअवसरपर मिलने आये । मैं अतिशय उद्यमी 
रहता हूँ--यह बात वे जानते थे। मरे साथ उन्होंने संवाद किया, मुझे अपना कद 
भाषण झुनाया तथा अपना क्रोध मुकपर छा उत्तारा। मैंने उन्हें बिनोदमें तथा 
विवेक-पूर्वक जवाब दिया। उन्होंने उस वातोढापकी एक पत्रिका भी बनाकर 
छुपवायी है; उसकी एक अति मेरे पास पड़ी हुईं है। इसमें सत्यकी मयोदा नहीं 
है--फिर विनय कहाँका ? उन्होंने उस संवादके छपवानेके छिए मुझसे नहीं पूछा 
ओर न भुझे बतछाया ही । इस प्रकारसे वे मुझे किस प्रकार सिखा सकते हैं. ९ जो 
सत्यकी छोड़ता है, वह अहिसाकी जड़ काटता हैं । 


लेकिन शत्र-भावसे बतोब करनेबाले भी मेरे ऊपर उपकार कर रहे हैं । 
वे मुझे अपना अंतःकरण खोजना सिखा रहे हैं। क्रोधकी प्रतिक्रियासे मैं बच 
गया हूँ या नहीं--इस बातको देखनेका झुझे भोका मिलता है। ओर अगर मैं उनके 
क्रोधका मूछ खोजता हूँ, तो उसकी तहमें प्रेम ही पाता हूँ। उन्होंने मुझमें अपनी 
सममके अनुसार अहिंसा भान रखी है। अब उनको चछटा दिखायी देता है। 
इसीलिए वे क्रोध करते हैं। कारण यह है कि वे मुझे महात्मा मानते थे। छोमोंपर 
उनको रुचनेवाढा मेरा प्रभाव पड़ता हुआ देखकर थे असन्न रहते थे। अब में 
उनको अल्पात्मा छगता हूँ। मेरे प्रभाषको वे कुप्रभाव जानकर दुशखी होते थे। 
०४“ जीतना नहीं सीखा। इसीलिए बे इस दुःखकों क्रोधमें परिणत 

। 

इस क्रोधका मैं स्वागत करता हूँ । उसके पीछे जो भाव है, उसे मैं सम- 
झता हूँ । उनको सममानेका प्रयत्न करूँगा । ७स प्रयत्नमें सद्दायता करनेके लिए मैं 
उससे गिनती करता हूँ कि वे क्रोधको शान्त करें। उनके क्रोधकों मैं समझ गया 
हू मैं सत्यका पुजारी तथा शोधक हूँ । जो मेरी भूछ हुई होगी तो मैं देखें गा और 
चूँ कि भूलको फचूल करना सुझे प्रिय है इसक्िए तुरंत कबूल फरके उसे सुधार 
हूँगा। शास्त्रका चंचन है कि सत्यवादी एवं सत्याचरणीकी भज्नोंसे भी जगतको 
बौति नहीं पहुँचती । सत्यकी मद्दिमा ऐसी है । 9 

सिन्नों ओर सुहृदोंके छिए बस इतना ही कहूँगा । 

मैंने आपके पश्न इकठठे कर लिये हैं। बहुतोंको तो में सामाभ्यतया 

द्द्‌० 


अहिता 


व्यक्तिगत रूपसे उत्तर दे रद्दा हूँ। लेकिन इस विषयमें इतने छोगोंके और इतने 
लम्बे लस्बे पत्र आये हैं कि उनका सबिस्तार उत्तर देना अशक्य है। उनकी पहुंच 
तक दे सकनका अवकाश मरे पास नहीं है । 


कितने एक लेखक तो अपने पत्रोंको 'नबजीवनः में प्रकाशित हुआ देखना 
चाहते हैं। इस बोमसे वे मुझे घरी कर दें । उनकी की हुई दलील्लोंका उत्तर यथा- 
शक्ति ओर यथामति देनेका प्रयत्त अबइ्य करूँगा। आप लोग इतने ही से संतोष 
मान छें--मैं इतना ही आपसे माँग लेना चाहता हूँ । 

पाठकंगण इतनी त्ग्बी प्रत्तावनाकी आवश्यक सममझक कर ज्षमा करें। 
अब हम विषयके ऊपर आ जायं--फिल्हाछ तो मैं अपन पास पड़े हुए पत्रोपर 
विचार करके ही सन्तोष मानूँ गा । 


एक भाई लिखते हैं--- 


“श्राप कुत्तेको खाना देनेक्रे लिए मना फरते हैं, लेकिन मैं उनको बुलाने 
तो नहीं जाता--वे तो खुद-बखुद आ जाते हैं और खड़े रहते हैं। उनको कैसे मार 
भगावें ! जब बहुतसे कुत्ते ञ्रा जायंगे, तब पैसा देखा जायगा। कुतेको खाना द्ेनेमें 
दयाभावको शिक्षा मिलती है और न देनेसे मनुष्य निष्ठुर बनता हैं। पापमें तो हम डूबे 
पड़े हैं, फिर इतना धर्म इससे क्यों नहीं किया जाता ९” 


इस प्रकार दयात्मक दिखाई देमेवाले विचारोंके कारण ही हम लोग 
दया धमेके नामपर हिंसाफों अनज्ञानमें उत्तेजन देते रहते हैं। लेकिन जिस प्रकार 
लौकिक राजाके कानूनमें अपराधी अज्ञानफे कारण दण्डसे बचता नहीं है, वही 
हाछ अलौकिक राजाफे नियमोंका भी हे । 

हम जशा उक्त शंका करनेवालेके विचारकी निरीक्षा करें | घरपर मिखारीके 
आजनेपर उसे रोटी देते हैं और समझते है कि हममे पुण्य किया। इस प्रकार 
बहुत अंशमें हम भिखारियोंके सम्प्रदायको बढ़ाते हैं, आछढसको उत्तेजन देते हैँ. 
ओर इस कारण अधर्सकी वृद्धि करते हैं। इसका अर्थ यह नहीं है कि सच्चे 
भिखारियोंकों मरने दिया जाय | जो अपंग या अपाहिज हैं, उनको पोषण करना 
समाजका धर्म है। तेकिन प्रत्येक मनुष्य यह काम अपने एन्तरदयित्वपर न करे, 
समाजके अधिकारी यानी महाजन छोग--स्वराज्य हो तो राजा--भ्रह कॉम करता 
है । और दयातु सज्जन ऐसी संस्थाको दान देते हैं। यदि महाजन पवित्र तथा 
ज्ञानबान्‌ होगा तो उश्चोगके साथ प्रत्येक व्यापारी भिखारीफे बारेमें पूछता करके 
अगर बह पात्र होगा तो उसे आश्रय देगा | ऐसा न होनेसे मिखारीके बहाने चोर 
और ढुम्पट पुरुष पैसा कमाते हैं ओर देशमें सुक््खद्॒पंत घटनेके बदले बढ़ता है'। 


जिस प्रकार भिखारी भनुष्यकी खाता देनेमें पाप है, उसी प्रकार भंटकते 
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छुत्तेको भी ठुकड़ा डालनेमें पाप दै--उसमें छुक्तेके श्रति भूठी दया है। छ्घा 
पीड़ित कुत्तेको रोटीका डुकड़ा देनेमें कुत्तेका अपमान है। बेघरका कुत्ता समाजको 
सभ्यता या दयाका चिन्ह नहीं है; बल्कि समाजके अज्ञान तथा आलस्यका। 


जानवर छोग अपने भाई-बन्ध हैं। इनमें में सिंह, बाघ इत्यादिकों भी 
मिनता हूँ । हमलोगोंको सिंह, सर्प आविके साथ रद्दना नहीं आ्राता--यह्‌ हमारी 
शिक्षाकी त्रुटिके कारण है। जब मनुष्य उनको अधिक अच्छी तरह पहि'चानेग 
तब प्राण-घातक जीबों तकको पालना सीखेगा । आज तो विधर्मी अथवा विदेशी 
मनुष्यको भी अपनाना मलुष्यने नहीं सीखा है । 


कुत्ता तो बफादार साथी है। कुत्ते ओर घोड़ेकी सर्वामि-भक्तिके दृष्टांत 
जितने चाहिये, उतने मिल सकते हैं । इसलिए जिस तरह अपने साथीको हम इधर 
उधर भटकने फिरने नहीं देते वल्कि उसे आद्रपूर्वक रखते हैं, वही बात कुत्तेवे 
बारेमें भी होनी चाहिये। भठकते-फिरते कुत्तोंके सम्प्रदायको बढ़ा कर हम कुत्तेवे 
प्रति अपना फर्ज अदा नहीं करते । 


जेकिन अगर दर-दर मारे फिरते कुत्तोंकी हस्तीकों हम पाप समभरे 
हैं. ओर इसछिए उनको खानेको नहीं देते, तो. हम कुसतोंकी सेवा करते हैं. ओर 
उनको सुखी रखते हैं । 


इसलिए वे आदमी जो कुत्तेके प्रति भी दया-धर्म पाछना चाहते हैँ 
क्या करें ? उन्हें कुच्तों इत्यादिका भाग अपनी आमदनीमेंसे निकाल कर उर 
भागका उपयोग जानवरोंकी संस्थाओंको दे देना चाहिये। अगर ऐसी संस्थ 
शक्य नहीं हो--ओर मेरा ख्याल तो यह है. कि ऐसी संस्था शक्य होते 'हुए म॑ 
बहुत मुश्किक हे--तो उन्हें एकया अधिक कुत्तोंके पालनेका प्रयत्न करन 
चाहिये। अगर यह भी न कर सके तो उन्‍हें कुत्तोंका अहन छोड़ देकर अपर 
जीवदयाभावका अमल अन्य आणियोंके विपयमें करना चाहिये। 


“लेकिन आपने तो उन्हें मारनेकी बात कही है !?---इस प्रकारके प्रहन अर 
पन्न लेखक--कोई आवेशमें और फोई प्रीतिसे--पूछते हैं। मैंने कुत्तों के मारनेक 
कोई स्वतंत्र धर्म नहीं बतछाया है; मैंने तो आपदूधम ही बतलाया है। मैं 
शर्तंबाढछा धर्म सुशाया है। अगर कुत्तोंकी रक्षा राजा न करें। महाजन भी न करे 
जो वे खुद न पालें और कुत्तोंसे दु!ख पावें और कुत्तोंकी भेंट चढ़नेके लिए तेयाः 
न हो, तो कुत्तोंकी मारकर उन्हें तथा अपनेको पीड़ा और भयसे मुक्त करें। था 
लि जा कडुवी है, छेफिन मेरा अन्तरात्मा कहता है कि उसमें शुद्ध पे: 

र॒द्या है । 


कुत्तोंकी आजकी स्थिति हिन्दुस्तानके दुबले पशुओं तथा मनुष्यों 
दर 


अह्तिण 


जसी है। मेरा यह ृृढ़ विश्वास है. कि यह शोचनीय परिणाम हमारी अहिंसा 
धमकी अभिज्ञताके कारण--अदछ्विंसाके अभावके कारण हुआ है। धर्मका फल 
पामरता, द्रिद्रता, दुष्काल इत्यादि हर्मिज नहीं है। अगर यह देश पृण्य-भूमि हो 
तो जो आज हम दारिद्रध-पीड़ित लोगोंको अपने चारो ओर पाते हैँ, सो नहीं हो 
सकता। उसमेंसे कई उताबले ओर अधीर छोगोंने इस आशयका सार निकाला 
है कि अहिसा-धमम भूठा नहीं, बल्कि उसके पुजारी भूठे हैं। 

अहिंसा क्षत्रियका धर्म हे। महाबीर क्षत्रिय थे। बुद्ध क्षत्रिय थे। वे 
सब, थोड़े या बहुत, अद्दिंसाके उपांसक थे। हम उनके नामपर भी अहिंसाका 
प्रवतन चाहते हैं। लेकिन इस समय तो अहिसाका ठेका भीरु वेह्य बगने ले रखा 
है इसलिए बह धर्म मिस्तेज हो गया है। अर्दिसाका दूसरा नास है. क्षमाकी 
परिसीमा। लेकिन क्षमा तो घीर पुरुषका भूषण है। अभयके बिना अर्हिसा नहीं 
हो सकती; हम छोग तो जीवदयातक नहीं जानते ! 

गायकों हम बचा नहीं सकते, कुत्तेपर लात मारते ओर लाठी बरसाते 
हैं, उनकी पसल्षियाँ तक दिखायी देती हैं- इनकी हमको शर्म नहीं है, लेकिन अगर 
कुत्ता मरे तो हमारे रोंगटे खड़े होते हैँ । पाँच हजार कुत्ते भूखे तरसते-फिरते रहें, 
जूठन ओर मेला खायेँ ओर भरनेके बदले जियें--वह सब अच्छा या उनमेंसे 
पचास मरे और शेष सुरक्षित रहें सो अच्छा ! लकड़ी मार कर कुत्तोंको बाहर 
कर देना तो पाप है ही। लेकिन यह दुःख न देख सकनेवाका एक था अधिक 
कुत्तोंको मार डालनममें पुण्य करता है--यह बात मुमकिन हो सकती हे । 

जीव छेना- हमेशा हिंसा नहीं है । या यों कह छीजिये कि अनेक अवसरों- 
पर जीव न छेनेमें अधिक हिंसा है । इस वाक्यको आगे चल फर देखेगा। 


हिन्दी नवजीवन 
शरण अक्तूबर, १९२६ 


के 


“परमेश्वर 'सत्या है, यह कहनेके बजाय «सत्य! ही 
परमेश्वर है यह कहना अधिक उपयुक्त है ९” 
--गांघीजी 


द्रे 


अहिसा--(३) 

आइये विचारसे इसका पता छगाबें कि जीब छेना धर्म हो सकता 
है था नहीं। 

अगर किसी तरह इस देहको हम खड़ा भी रखें तो भी हमें जीव तो 
छेना ही पड़ेगा; जेसे भोजनके लिए अन्न, फल, वनस्पति आदि ओर जन्‍्तुनाशक 
पदार्थों द्वारा मच्छरों आदिका जीव लेना होगा और दम यह भी जानते हैं कि 
ऐसा करनेमें अधर्म नहीं है । 

यह तो अपने व्यक्तिगत स्वार्थ लिए हुआ। परमार्थके लिए हम हिंसक 
प्राणियोंका नाश करते हैं या दूसरोंके द्वारा करवाते हैं। सिंहादि जब गाँवॉमें 
ऊपर होते हैं. तव उनका नाश करना समाज अपना धर्म समझता है । 


ऐसा भी द्वोता है कि मलुष्य-बध तकको धर्म समझा जाय। पागरूपन 
या नशेमें एक आदमी नंगी तलबार छेकर जो कोई नज़र आधे उसे काटता चढ्ा 
जाता है। उसे जिन्दा पकड़ छेनेकी शक्ति किसीमें नहीं है । उसे जो आदमी मार 
सकेगा वह परोपकारी ग्रिना जायगा । अहिंसाकी दृष्टिसे उसे मारनेका परम सभी 
किसीको भ्राप्त है । हाँ, एक प्रसंग इसमेंसे बाद कर सकते हैं। जो भुनि उसके 
नशेको उतार सके, वे पसे न मारें। किन्तु हम तो यहाँतक सम्पूर्णताकों पहुँचे हुए 
सुनियोंके धमंका सवाल नहीं छोड़ते । हमें समाजके धर्म और समाजमें रहनेवाले 
राग्रल्वेघादिसुक्त व्यक्तियोंके ध्मंका विचार करना है । 


ऊपरके दृष्टान्तके विषयमें मतभेद भले ही हो, अगर यह दृष्टान्त अपूण 
जँचे तो दूसर पूर्ण दृष्टान्वकी कल्पना हम कर ले सकते हैं। किन्तु फिसी भी 
अवस्थामें जीवन छेनेका एकांगी धर्म सिद्ध नहीं हो सकता | 

सश्ची बात तो यह हे कि अद्विंसाका धर्म केवछ इतना दी नहीं है 
कि जीव स मारो! । क्रोध अथवा स्वार्थेक वश होकर किसी व्यक्तिका अनिष्ठ 
करनेके इरादेसे उसे दुख देने या उसके देहका नाश करनेका नाम हिंसा है । 
ऐसा न करना दी अररिया है | 

वेद्य कड़वी दधा देता है । वह दुःख देता हे द्सा करता 
कड़ची दवा देनी ही चाहिये और अगर ने सभी बम ४233 
चूकता है। शस्त्रवैश्ध (जरोह ) अगर दु/ख देनेके भयसे सड़ा हुआ द्वाथ नहीं 
काठता है तो बह हिंसा करता है। अपनी रक्षा रहनेवाले बाल़कके ऊपर (जो हमसे 
रक्ाकी आशा रखता है ) चढ़ आये हुए खूतीकों (अगर दूसरी तरहसे उसका 

६8 


अहिंसा 


उपद्रव न रोका तो) जो मारता नहीं वह पुण्य नहीं करता, पाप करता है, 
वह अहिंसा धर्मका पालन नहीं करता किन्तु मोहबश होकर अहिसाके नाममें हिंसा 
करता है । सामाजिक अहिसा-घर्म ऐसा ही होता है । 

क्षय हम अहिंसाके मूठकी खोज करें। उसके मूलमें निःस्वाथता है । 
निःस्वार्थताका अथ है' देहामिमानका सर्वेथा अभाव | देहासिमान यानी देहाध्यासको 
लेकर मनुष्यको छोदे-मोदे अनेक देहोंका नाश करते हुए किसी ऋषि मुनिने 
देखा । मनुष्यके गूढ़ अज्ञानकी देखकर ऋषिका दिल काँप उठा। उन्होंने देखा कि 
देहके आचरणसे मनुष्य अपने हीमें रहनेबाछे अमर आत्माको भूल जाता हे और 
आत्माके मंगल-खाधनके बदले अपने क्षुशिक देहका काम साधता है। इस प्रकार 
ऋषिने सर्वेस्थके सम्पूर्ण त्यागकी आवश्यकता देखी। उन्होंने देखा कि मलुष्य 
अरर आत्मा यानी सत्यका दशेन करना चाहता है तो उसके छिए एकमान्न समुचित 
माय है देहका त्याग कर देना । इसका अथ हुआ दूसरे जीवोंको अभय-दान देना । 
यह अहिंसाका मागे हे | 

ऐसा विचार करनेसे दूसरे जीवोंका नाश करनेमें पाप नहीं मालूम होता, 
किन्तु पाप है अपनी देह पर मुग्ध होनेमें, क्षणिक देहके लिए दूसरे जीबोंकों नाश 
क्रनेमें । इससे आद्वारादिके कारण मनुष्य जो जीवनाश करता है, उसमें देहाध्यास 
है और इसलिए हिंसा है। परन्तु उसे अनिवार्य समझकर सतुष्य नियाहता है। 
किन्तु दुःखसे पीड़ित प्राणीकी देहका नाश, उसकी शान्तिके छिए किया जाय तो 
हिंसा-दोषमें नहीं गिना जायगा | था अपने रक्षणमें रहनेवालेकी रक्ाके लिए फिया 
गंया अनिवाये बघ हिंसा दोषमें नहीं गिना जायगा। ' 

इस विचार-श्रेणीका बहुत कुछ दुरुपयोग होना संभव है। उसका कारण 
विचार-दोष नहीं है किन्तु देहके प्रति सोहके कारण अपने आपको धोखा देनेके 
लिए जो कोई बहाना मिल सके उसका कट उपयोग कर लेनेकी हमारी आदत ही 
उसका कारण है। किन्तु इस हुरुपयोगके भयसे सत्य हकीकतको छिपानेसे अहिंसा- 
मार्गको स्पष्ट नहीं किया जा सकता । ; 

इस चित्रसे अहिंसाका जो सार निकलता है, वह यह है--- 

(१) इस जगवमें कोई भी देदधारी, कुछ अंशमे हिंसा किए बिना अपनी 
देहकी टिकाये नहीं रह सकता । 

(२) सभी कोई (क) अपनी देहकी रक्षाके लिए (ख) अपने रक्षणीयकी 
रक्षाके छिए (ग) कभी-कभी उन्हीं जीवोंको शान्ति देनेके छिए--अनेक जीवोंका 
बध फरते हैं। हु 

(३) अर्विसाकी व्याश्याफे अनुसार (क) और (सत्र) में. थोड़ी बहुत दिंसा 

५ घ्५ है 


गांधीजी 


तो भरी हुई है ही । (ग) में हिंसादोष बिल्कुछ नहीं है। इससे बेसा बध 
सबोशमें अहिंसक हे | वेसे ही (क) और (ख) का भी हिंसक होना 
अनिवार्य है । 

(४) इसलिए (क) और (ख) में समायी हुईं हिंसा, ऊध्बंगामी अदहिसा- 
बादी मलुष्य कमसे कम प्रमाणमें, जब उससे छुटकारा न मिल सके तभी ओर 
खूब समझ बूककर--दूसरे सब उपाय कर चुकनेके बाद ही करेगा। 

मेरा बतल्ाया हुआ कुत्तोंका बध चौथे प्रकारकी हिंसा हे। इससे बह 
जब अनिवाय हो, उसके बिना चलता ही न द्वो तब पुख्ता विचारके बाद ही किया 
जा सकता है। किन्तु इस विषयमें मुझे शंका नहीं दे कि जब वह अनिवार्य हो 
जाय तब उसे न करनेमें ही विशेष दोप है। इससे कुत्तों इत्यादिकों मारना व्यापक 
धर्म तो नहीं हो सकता मंगर खास स्थितिमें खास समय खास आदमीके छिए 
आवश्यक हो सकता है। 


अब इतना विचार करनेके बाद जितन पत्र आये हैं उनके प्रइनोंका सिछ- 
सिलेबार उत्तर देनेका प्रयत्न करता हूं। कई एक भाई अपने पतन्नोंका व्यक्तिगत उत्तर 
मांगते हैं. और बह ले मिछलनेपर अपने विचार समाचार-पन्नोंमें छुपा देनेकी धमकी: 
देते हैं। व्यक्तितत जवाब देना मेरी शक्तिके बाहर है। जिनको जवाब देना है, 
बह यहीं, इस पत्रमें ही दिया जा सकता है। जिन्हें दूसरे पत्रोंमें इसकी चर्चा करनी 
हो,उन्हें रोकनेका मुझे जरा भी अधिकार नहीं है, इच्छा भी नहीं है। पत्र- 
लेखकोंको मैं याद्‌ दिल्ला देता हूं कि धर्म-चर्चामें धमकी या अधीरताकों कोई 
स्थान नहीं है । 


एक भाई छिखते हैं कि “५७ वर्षकी उम्रमें आपको कुत्तोंको मरवानेका धर्म 
कहाँसे सूझा ! अगर पहले ही सूश्ा था तो अबतक मुंहमें दही जमाए हुए क्‍यों थे !” 


सनुष्यकी जब सत्य सूकता है तभो उसे बतलाता है, बृद्धावस्थामें सका 
तो भी क्या ! प्रसंग उपस्थित होनेपर तो उसे जाहिर करना ही पड़ता है । 


मरयौदित रूपसे प्राणियोंके मारनेका धर्म तो बहुत साछसे स्वीकार किये 
हूँ। प्रसंग पड़नेपर मैंने उसका असछ भी किया है। गाँबोंमें अनजान भटकता 
हुआ कुत्ता अगर भागे नहीं तो उसे मारनेका धर्म तो माना द्वी हुआ है। कारण 
यह है कि गॉँबो्मे लोगोंने अपने छुत्ते पाठ रखे हैं। वे कुत्तोंको भगाते हैं और वे 
अगर न भागें तो उन्हें मार डाछते हैं। ऐसे रखवालीके कुत्ते तो गाँववाले जान 
बूककर पातते हैं। ये गाँवके कुत्ते फेबछ दूसरे कुत्तोंकों मारते ही नहीं हैं किन्तु. 
चोरों इत्यादिपर भो हमला फरते हैं। कुत्तोंका उपद्व तो सिफ शहरोंमें ही चलता 
है। बेमालिक क॒त्तोंको न रहने देना द्वी इसका एकमात्र उपाय है। इसमें कुत्तोंका 
कमसे कम्त लाश द्ोता हे और शहरवाल्ोंकी रक्षा होती है । 


अहिंसा 


एक-दूसरे पत्र-लेखक छिखते हैं कि “अहिंसा जैसी बस्तुकी चर्चा दलीलसे 
करके आप कौन-सा धर्म सिखाना चाहत हैं १” 

इस उलाहनेमें भी कुछ रहस्य दे। मुके तो किसीको कुछ सिखछाना न 
था। किन्तु अहिंसा धर्मका पालनेवाढा होनके कारण, असंग आनेपर मुझे अपन 
विचार प्रकट करने ही पड़े । मैंने ऐसा अनुभव अनेक बार किया है कि धर्मकी 
चच्चामें न्‍्यायशास्र ओर दत्तीछका स्थान है तो मगर बहुत छोटा सा । 


हिन्दी नवजीवन 
४ नवम्बर, १६२६ 


#पप्तैका उद्देश्य तो है बन्घुत्वकी बढ़ाना, मनुष्य-मनुष्यमें 
जे कृत्रिम भेद है, उसके! कम करना । लेकिन आज उसीके 
नामपर ऋूतोंके साथ धृरिएत व्यवद्वार हो रहा है । मैं कह 
चुका हैँ. कि अस॒त्य स्वयं कमजोर है, परतंत्र दे । बिना सलके 
आतारके वह खड़ा ही नहीं रह सकता | लेकिन में आपके 
यह बतल्लाना चाहता हैँ. कि सत्यके नामपर अगर असत्य भी 
इतना विजयी हो सकता है, तो स्वयं सत्य कितना होगा ६ 
इसकी नाप कौन लगा सकता है ४” 

--शांचीजी 


अंहिंसा--(४) 


एक भाई एक टाम्वा पत्र छिखते हैं । उसमें उन्होंने अपनी कठिनाइयाँ 
प्रफट की हैं। और बादको उन्होंने, श्रावक होकर जेन धर्म क्या सिंखछाता दै--- 
सो छिख्रा हे । उस पत्नमें-से एक प्रश्न नीचे दिया जाता है-- 


“आपने लिखा है कि भठ्कते फिरते कुत्तेको पाछा जा सकता है | अगर न पाछा 
जा सके तो कुत्तोंका पींजरा-पोछ बनाना चाहिये | अगर इन दोमैँसे एक भी न हो सके, तो 
( उपर्भुक्त दोनों उपायोंके संभव न होते हुए.) भठकत हुए कुत्तोंमात्रकों मार डालना 
चाहिये ।” आपके उस छेखका यही आशय हैन! 


४उत्तरमें यदि आप 'हॉ” कहते हैं तो अनेक हानिकारक पश्चाओं, पक्षियों एव॑ 
जन्तुओंको--जहाँतक वे. मानव-जीवनमें किसी प्रकारकी बाधा नहीं डाछते, तहाँतक कोई 
मारता नहीं है | उन कुत्तोंकों मी, जो हमारा कोई हज नहीं करते, भविष्यमें उनके नुकसान 
पहुँचानेके ख्यालसे, मार डालनेके कया मानी हैं ! प्राणिमात्रका मल चाहलेवाढेसे भछा 
कहीं ऐसा हो सकता है १” 


यह प्रश्न इसलिए उठता है कि मेरा आशय समझा नहीं गया हे। 
पागल कुत्तोंतककों, महज मारनेकी खातिर, मार डालनेकी बात तो मैंने लिखी 
नहीं है, तो फिर सटकते कुत्तेकी बात ही क्‍या? भटकते हुए कुत्तोंको देखते ही उन्हें 
मार डालना चाहिये--सो मैंने नहीं छिखा है. । मैंने तो उस प्रकारका नियम बना 
लेनेकी बात छिखी थी | अगर ऐसा नियम बना लिया जाय, तो दयालु छोग सहजमें 
ही जाग्रत हो जाय॑ंगे और बेघरके कुत्तोंकी रक्षाके लिए कोई न कोई उपाय दूँ ढ़ 
निकारँगे । उनमैंसे बहुतसे तो पाछ लिये जायंगे और बहुतसे एक स्थान पर इक 
कर लिये जाय॑ंगे। इस प्रकारका उपाय एक द्वी समयमें करना पढ़ेमा | भटकते कुच्े 
कहीं आसमानसे नहीं उतरते | वे समाजके आलस्य, शिथिलता तथा अज्ञानके 
चिन्ह हैं । अगर कोई इधर उधर फिरते कुत्तेको रोटी न दे तो घद्द भाग जांयगा। 
मेरे द्वारा सुकाये हुए उपायमें भी यद्यपि उसमें समाजका स्वार्थ अबश्य मोजूद है, 
कुर्तोंके भलेका ख्यात् भो है । कोई भी प्राणी निराक्षय न रहने पाये--इसी बातकी 
इच्छा रखना तथा उसे करना दया धर्म करनेबालेका धर्म है | उसे पाछनेके लिए 
किसी मौकेपर कुत्तोंका बंध भी आवश्यक हो पड़ता है | 

दूखरा अश्न यह है--- 


“जबतक कुत्तोंक्े द्वारा उपद्रव हो, तबतक उसी मनुष्यके हाथों कु्तोंका मारा 
जाना तो ठीक है, कैकिन 'बें जबतक' पागछ नहीं हो जाते तबतक इन्तजार करनेमें दया' 
ध्दध हि 


अहदिता 


नही हैं--इसका अर्थ तो यह हो सकता है कि चूँकि कुत्तेमात्रको भविष्यमें पागल तो होना ही 
है, इसलिए, उनकी अच्छी हालतमें भी उन्हें भी मार डाउऊकर सचेतपनका काम करें | इस 
विपयमें सत्याग्रह-आश्रमवासी मेरे एक मित्रसे मुझसे बात-चीत हुई थी उन्होंने आपसे इस 
संबंधमें पूछा था और सुना जाता है कि आपने उनसे यह कहा था कि कृत्तोंको देखते ही 
दढ़-हों ढ़कर मारनेकी बात तो मैं कहता ही नहीं, ओर यह भी नहीं कि जब कुत्ते जीवनको 
खतरेमें कर दें, तब इस प्रकार संकटमें आ पढ़नेपर तथा कोई दूसरा उपाय न दिखायी 
देनेपर, आखिर उन्हें मार डालना अनिवार्य है--आपके छेखोंसे यह आशय नहीं झछकता | 
तोड़-मरोड़ कर भी ऐगा अर्थ नहीं निकछता । तो आप और अधिक स्पष्टीकरण कर दे ने!” 

अपने पिछले लेखों तथा उपयुक्त उत्तरकों लिख चुकनेके बाद इस 
प्रश्कका अधिक स्पष्टीकरण शेष नहीं रह जाता । हाँ, इतना जरूर स्पष्ट कर देना 
चाहिये कि कुत्त को हीनद॒शामें पहुंचने देनेकी राह न देखना चाहिये। भूखों मरते 
कृप्तेमात्र हानिकारक हैं। यह उपद्रण शहरोंमें ही अतीत होता है ओर उसे बन्द 
करना चाहिये । सर्पके द्वारा काठे जानेकी राह हमलोग नहीं देखते | कुत्ता जब 
काटे तभी बह पागछ होता है--यह इसमें छिपा हुआ है । एक मित्र मेरे पास 
कुत्तेके काटनेसे पीड़ित छोगोंके अंक भेजे हैं। वे यहाँ देने योग्य हैं। हिन्दसे 
अहमदाबादके सिविक अस्पतालमें, कुत्तोंकाटेके इछाज कराने वाछे रोगियोंको 
बाबत हैं। उस अस्पतालमें स आनेबाले लेकिन उसी रोगसे पीड़ित छोग अन्य 
बहुतसे होंगे । 


समय अहमदाबाद अन्य शहरोंके कुछ संख्या 
(माह ओर सन्‌) शहरके रोगियोंकी रोगियोंकी (सीजान) 
संख्या संख्या 

१५२० 
जनवरीसे १९४ ५९२३ ११९७ 
द्सिम्बर 

१९५६ 
जनवरीसे २५९४ ६५९५ ५९० 
सिदम्बर ) 


ये अंक प्रत्येक समाज-हितेच्छुके लिए चौंकानेवाले हैं--दयाधर्मीके 
लिए विशेष करके। मैं जानता हूँ कि जितनोंको कुत्ते काटते हैं उतने सब पागल 
नहीं दो जाते और बहुतसे छोग पागल सिद्ध द्वोनेसे ही दृहशत खाकर अस्पताछ 
दौड़े जाते हैं। इस दृहृशतसे उनको छुड्डानिकां फेवल एक उपाय है--आऔर वह यह 
फि भटकते हुए कुत्तोंका अस्तित्व न रहे। जब ४० वर्षके पहले बिछायत्मं भटकते 
क॒त्तोंकी बाबत हलचछ उठी थी, इस समय मैं बहीं था। बदां भटकते हुए कुत्ते 
कहांसे आये ९ लेकित पाछे हुए कुत्तोंफ लिए वहां कानून घना हुआ है कि जिस 
कत्तके गछ्षेमें पहा सय मालिकके नाभ व पतेफे व होगा ओर जिस फुरोके मुंहें 

६९ 


गांधीजी 


जाछीदार सुमती (थूथनकी पट्टी ) न बँघी होगी वह मार डाला जायगा। यह 
कानून केवछ दयाभावसे बनाया गया था। उसके परिणाम-स्वरूप दूसरे दी द्िनसे 
छंदनमें कत्ते मयपट्टे इत्यादिके दिखायी पड़ने छगे। थोड़े ही कुत्तोंको मारनेकी 
जरूरत पड़ी होगी । अगर किन्द्वींका ख्याल यह दो कि पच्छिमके लोग जीबद्या 
जानते दी नहीं तो वे अज्ञानकूपमें पड़े हुए हैं। जीवदयाका आदशे वहाँ नीचा 
है, लेकिन जो आदर्श है, उसका अमल वे छोग हमक्कोगोंकी बनिबस्त अधिफ करते 
हैं। इमछोग तो आदशज्ञ उच्चतासे ही संतोष पा जाते और उसके अमलछके समय मंद 
या आलसी रहते हैं। हमलोग तामसिक वृत्तिमें पड़े हुए दिखायी देते हैं | देखिये 
हमछोगोंके छाबारिस मनुष्यों, ढोरों तथा अन्य ग्राणियोंको । यह धर्म नहीं बल्कि 
अधमकी निशानी हे । तीसरा पश्च यह है--- 


“आप व्यक्तिगत और सामुदायिक धर्मकी व्याख्या अछग अछूग करते हं--सो तो 
मैं समझता हूँ। छेकिन व्यक्तिगत धर्मकी भांति सामुदायिक धमकी भी व्याख्या करनेमें क्‍या 
बुराई है? भादर्श तो सबके लिए सर्वश्रेष्ठ ही होना चाहिए न! न बन पढ़े या बन सकनों 
मुमकिन न हो--तो बात दूसरी है | और यह तो व्यक्तिगत धर्मके लिये भी इसी प्रकार लागू 
है। आपने ही कहा है कि क्रूर पश्मको मी अपने प्राणकों खतरेमें डालकर बचानेकी मेरी 
भावना है। छेकिन जब ऐसी स्थिति पैदा हो, उस समय में क्या करूँगा--सो नहीं कह 
सकता । यही दृष्टान्त सामुदायिक धर्मके अनुरूप किया जाय, तो दोनों धर्मोकी व्यास्या प्रथक 
प्थक करनेकी जरूरत ही फिर कहां रह जाती हैं !” 


व्यक्तिगत ओर सामुदायिक धर्मकी व्याख्याको मैंने जुदा माना ही नहीं 
है। धमके सिद्धान्तकी व्याख्या एक दी होती है। लेकिन उसपर चलनेकी मयौदा 
व्यक्तिके ओर उसी प्रकार समराजके लिए मैंने अछग ही मानी है। वास्तविक 
रीतिसे तो अमलकी मयोंदा प्रत्येक व्यक्तिके किए भिन्न होती है। जब अ्िसा 
घम-संबधी उसकी व्याख्या एक ही होती है, सामुदायिक अमककी मर्यादा सबकी 
ओसत मिलाकर होती है। यानी जहां समुदायका एक भाग दृधाद्वारी हो और 
दूसरा फलादवारी, वहां सामुदायिक मयोदा दूध-फछाहारीकी मानी जानी चाहिये 
जिसमें दोनों अपनी सयोदामें रह कर घचढें। इतने प्श्नोंके अनन्तर छेखक दो 
जेन सिद्धान्तोंका निरूपण इस प्रकार करते हैं-- 


$ ध्ज्ञै सिद्धान्तकी सवना स्थाद्माद है, यानी दूसरे शब्दोंमें, उसे अनेकान्त 
भी कहते हैं । इसके समर्थनसें एक जेन गीतार्थके वचन नीचे रिखे अनुसार हैं--- 
वचनसापेक्ष व्यवहार साचो कह्मो 
वचन मिरपेक्ष व्यवहार झठो।' 


ये बचन कुछ बता रहे हैं कि संयोगके अधीन कोई काम अमुक स्थानपर हिंसा 
होती है और अन्य अवस॑रपर अंहिंसा। मनुष्यकों विवेकपूर्वक देख-भाल कर निर्णय करना 


पछ 


अहिंसा 


चाहिये | जेन शासनकी दो शाखाएं हैं--साधु और आवक | इनके धर्मकी व्यास्या नीचे 
लिखे अनुसार मानी गयी है-- 


“साधु--सबंथा अहिंसक | अपने आपको बचानेके हेतु, खार्येंगे भी नहीं और 
खानेके वास्ते खाना पकारयेंगे भी नही । और सड़कपर कदम भी न बढ़ायेंगे | और अगर 
ऐसा कर भी तो परोपकार करनेके देतुसे | छेकिन जितने दोषोसे बन पड़े उतने दोपोसे मुक्त 
रहकर । इन दोषोकी संख्या ४२ मानी गयी है। साधुको जेन-दर्शनमे निग्रंथ कहा गया है--- 
त्यागी और सर्बथा-त्यागी बताया है ।” 


मेरा ख्याल है कि आज इस व्याख्या और इस कल्पनाके मुताबिक एक 
भी साधु नहीं हैं। € अगर हो तो में अपनी अल्प-शक्तिके कारण उसे जानता 
नहीं हूँ। ) 

“आवक निरपराधी है | जिसकी उसे जरूरत न हो और जिसमे उसका स्वार्थ न 
हो ऐसे किसी भी जीवके प्राण वह नहीं लेता ।” 

“आवक संसारी है। शास्त्रकारोका मत है कि इस हेतु वह अधिक दया-धर्मका 
पाछन नहीं कर सकता । और उससे दयाकी मात्रा सोलह आनेमै--साधुकी सोलह आ्रावककी 
आना भर--हस प्रकार निर्धारित की गयी है | अगर भ्रावक इससे अधिक पाछे तो उसे 
साधुवृत्तिमें उन्नति करता हुआ मानना चाहिये। छेकिन आवक-दशामे इससे अधिक पालना 
अशक्य ही है ।” 


इस निरूपणसे मैं अपरिचित न था। मैंने तो यह छिखा ही है कि यहां 
दिये हुए जेन_ सिद्धात्तोंका मैं विरोधी नहीं हूँ। झगर उपर्युक्त निरुपण जेनोंको 
मान्य हो तो मेरा मतछब उसीमेंसे निकाछाजा सकता है। लेकिन यह सिद्धान्त 
अतनॉको चाहे मान्य हो अथवा न हो, मेरी अल्पमति कहती है कि मेरे बतछाये 
हुए आशयका प्रतिपादन स्ववंत्र रीतिसे हो सकता हे ओर हुआ भी है। 


हिन्दी नवजीवन 
११ नवम्बर, १६२६ 


कै 
“अहिंसा ही से श्वरका दर्शन करनेका सीधा ओर छोटा 


सा मांगे दिखाई देता है ।” “गांधीजी 


७१ 


झअहिसा--(५) 

एक मित्रने कई प्रश्न उठाये हैं ओर लम्बा लेख लिखकर उन्होंने अपनी 
अनेक शांकाएं बतायी हैं। उन्होंने शुद्ध भावसे शंकाएं उपस्थित की हैं । 'नवजीवनः के 
इस लेख-मालावाले अंफ अपनी टिप्पणियोंके साथ उन्होंने भेजे हैं। मेरा ख्याल 
है कि उनके लेखमेंके अनेक प्रश्नोंका खुछासा तो अबतक हो दी गया होगा। 
तो भी आवश्यकतानुसार उनके प्रश्नों छा उत्तर यहीं देता हूँ । 

मुझे माल्ूम होता है कि इस विपयमें में तटस्थतासे विचार कर रहा हूँ । 
हिंसाका पत्तपात मुझको हो ही नहीं सकता और न अपने मतका ही । मुझे पक्षपात 
सत्यका ही हे ओर में अहिंसा भागेसे सत्यका शोधन करता हूँ। मैंने अनुभव किया 
है कि दूसरे मागंसे सत्यका पता नहीं लग सकता । सत्य है या नहीं, अदिसा परम 
धर्म है' या नहीं--मेरे निकट ये विवादअस्त विषय नहीं हैं। इस विषयमें अपने मनमें 
झंकाका होना भी मैं संभव नहीं मानता। किन्तु उसका पाछन क्‍यों कर हो, यह 
प्रश्न मेरे पास हमेशा खड़ा रहता हे । अतिक्षण नवीनताएं नजर आती हैं। उसके 
पाछममें भूलें होना भी मैं सम्भव मानता हूँ | उन भूलोंसे बचनेके छिए मैं बहुत 
ल्लाग्मत रहता हूँ।तो भी मॉंके खा जाना सम्भव है । इसलिए अगर विरुद्ध 
अभिप्राय मुझे सान्‍्य न दो तो वे मुझे एक पक्षी न गिने किन्तु नासमक जानकर 
क्षमा करें और धेय रखें। 

१. पागछपनका रोग निमित्तसात्र है। 

२. उस रोगके निवारणका प्रयत्न सरकार करे या भ्युनिसिपक्तिटी करे, 
किन्तु यह प्रश्न एक ही दृष्टिसे हल हो सकेगा। अगर महाजनमें सचमुच ही 
अहिंसा हो तो वह भी इसका इक्ताज खोजें | कुोंको न मारनेका धर्म सरकार 
स्वीकार करेगी नहीं । म्युनिसिपक्िटीमें भी कई सम्प्रदायके सदस्य होते हैं, इसछिए 
बह भी अद्दिसक उपायकी सरोज न करेगी। 

३. अ्टिसक उपाय खोज निकालनेका भार महाजनके ऊपर द्वी होगा। 
सहाजनको निर्दोष या निरुपाय माननेमें भूल है । 

४, इस चचोके सम्बन्धमें में रोगी कुत्ते में और खूनी आदमसीमें कोई 
फर्क नहीं देखता । खूनीपन भी एक रोग ही है । खूनी अपनेको पहले भूछ जाता है, 
तब खून करता है। दोनों ही दयाके पाज्न हैं। किन्तु यदि दोनों ही दुसरेको कष्ट दें 
ओर ऐसा करनेसे रोकनेमे उन्हें देह-मुक्ति भी करनी पड़े तो वैसा करके उन्‍हें रोकना 
घर्म हो जाता है यह धर्म अहिंसकके जिए भी ठीक है। 

५. घर-घर कुत्ता पाछा ही जाय, भेरे कहनेका ऐसा आशय ही नहीं है । 

ज््‌ 


पं 


अहिंसा 


अगर कुत्ता रहे तो बह पालतू ही रहे । पालतू कुत्तेको रोग न होता हो, ऐसी कुछ 
घात नहीं है । किन्तु उसके छिए उसका पालक जवावदेह होगा। 

8. शहरके कुत्त तो आज कुछ गरीब निदोष तो हैं. नहीं। पालतू कुत्त बसा 
अमूमन होते हैं। उनको वैसा बनानेके लिए तो यह चचो चल्ष रही है | 

७, मैंने ऐसी बात नहीं बतछायी हे कि जहाँ कहीं किसी भटकते हुए कुत्तेको 
देखा उसे मार डाछा। किन्तु मैंने तो ऐसा कायदा बनाना सुझाया है। इस 
कानूनमें कुत्त की रक्षा तो समायी हुई हे ही क्‍योंकि उससे दयालु मनुष्य या तो 
कुत्तोंको पाछेंगे या दूसरा कोई उपाय हूँ ढ़ निकाछेंगे । ओर इस कानूनसे कुत्तोंका 
भटकना भी गायब हो जायगा। भिखारीको भिक्षा न दनेमें भिखारीकों मारनेका 
नाम-निशान नहीं है, उसे स्वाश्षयी बनाना है, मनुष्य बनाना है। कुत्तोंको मारतेका 
घम तो मेरे पिछले लेखोंमें बतलायी हुई मर्यादामें ही पेदा हो सकता है । यह कहनेमें 
कि कुत्तोंके मारनेमें पाप है, मेरे कथनका बिलकुल खण्डन नहीं होता क्योंकि 
मैंने उसके विरुद्ध अभिप्राय दिया ही नहीं है। 

८. इसकी चचो निरथक है कि अम्बाढाल सेठने क्या किया और जो 
किया सो ठीक किया या नहीं, अथवा मैंने जो कहा है बह ठीक है या नहीं । हमारे 
पास उस किस्सेकी पूरी हकीकत भी नहीं हे। उससे उत्पन्न हुईं अहिंसाकी महा- 
पहेली ही चर्चा करने योग्य है. और उसके हल होनेमें अम्बालाकू भाईका सबाछ 
उठाना में एक बाधा सममता हूँ | 

९, सवार तो इतना ही है कि अम्रुक संयोगोमें अगर और कोई चारा 
न हो तब अहिंसाकी दृष्टिसे कुत्तोंको मारना धर्म हो सकता है या नहीं । मैं मानता 
हँकिहों सकता है और यह मैं अब भी मानता हूँ कि इसमें दो मत 
नहीं हों सकते। किन्तु संतोषका विषय यही है. कि ऐसे असंग हमेशा नहीं 
उपस्थित होते । 

९०, किन्तु मैं एक मतभेद देख रहा हूँ। ,जिनकी झंकाओंके छिए, यह 
ल्लेख मैं लिख रहा हूं, घनके ओर दूसरोंके छ्लेखोंमें हर प्संगमें देहके आत्यन्तिक 
नाशके लिए संकोच भरा हुआ है। जेसे पगलछे कुत्तोंको बन्द कर ओर भूखों 
मारनेकी सूचना है; मेरा दयाधस, भेरे छिए यह वस्तु 'अशकय घना डालता हैं। 
मैं कुत्ते या मनुष्यकों तड़फड़ाता नही देख सकता। दु!खसे तड़फड़ाते मनुष्यको 
मैं मारता नही क्‍थोंकि उसके छिए मेरे पास आशाज़नक इलाज हैं। तड़पते 
हुए कुत्तोको में भारूँगा क्योंकि उसके छिए मेरे पास आशाजनक इलाज़ नहीं है । 
मेरा छड़का पागछ हो जाय ओर उस रोगके लिए मेरे पास कोई आशाजनक 
इकछाज न हो और ठुःखसे वह वड़पता दो तो उसके देहका अन्त करना में धर्म 
समझता हूँ । देषके ऊपर आधार रखनेके धर्मकी मादा है। उपाय कर खुकनेके 
बाद दम देवाधीन होते हैं । तड़फड़ाते बालकफे छिए अनेक इछार्जीमें आखिरी 
इंछाज, उसकी देहका अन्त करता भी है । 

१७ ७ 


गांधीजी 


परन्तु इस चौक मैं हालमें बढ़ाना नहीं चाहता। मेरी दृष्टिमें, मैं जो 
अपनी यां अ्िसा-धर्मीकी पामरता मानता हूँ, वह इस चर्चामें बाधारूप है । 
इसलिए मतभेदको सहन कर लेनेकी विनती करता हूँ। 


इतना तो एक विवेकी मित्रके प्रइनोंके विषयमें हुआ। अब एक क्रोधी 
मिन्रके प्रश्न लीजिये-- 


“हमें तो छगता है कि आप पाश्चात्य देशके पवनमें बहुत दिन रहे हुए हैं, 
उसके साहित्यका आपने अभ्यास भी किया है और उसके संस्कार आपके ह्वदयपर पढ़े हैं, 
इसीसे, आप मनुष्यकी दयाकी चिन्ता कर, और प्राणियोंका जीव छेना अधिक इष्ठ गिनते हैं । 
बहुत शान्तिसे विचार करके अपनी भूल कबूल कर जगतके सम्मुख माफी माँ गिये | जगतमें 
महापुरुष गिने जानेवाले आदमीका यही कर्तव्य है । चाहिये तो ऐसा कि आप हजार चलनीसे 
चालकर, तब अपनी जो दृष्टि हो वह कहें, किन्तु आपने तो इस चर्चाको बहुत जोर देकर 
अपना नाम नीचा किया है |” 

इसी प्रकारके पत्नोंमेंसे मैंने यह हलका वाक्य उतारा है। बिना बिचारे 
मैंने उत्तावत्ञी नहीं की है । जा महुष्य अपने मत निश्चित करनेमें अपने बड़प्पनका 
बिचार करता है, वद्‌ सत्यकों निणय नहीं करता, उसक॑ सामने तो उसका बड़प्पन 
ही खड़ा रहता है, और सत्यके दश्षनमें वह विश्न-रूप होता है । 

पश्चिमकी सभी बातें त्याज्य हैं यह मैं नहीं मानता | पश्चिमके सुधारोंकी 
निन्‍्दा मैंने कड़े शब्दोंमें की है। मेरा मन अब भी उनकी निन्‍्दा करता है। किन्तु 
इसका अथ यह नहीं है कि पश्चिमका सभी छुछ त्याज्य है। पश्चिमके पाससे मैंने 
बहुत कुछ सीखा है ओर में उसका ऋणी हूँ । पश्चिमी देशोंके निवास ओर उसके 
साहित्यका अगर मेरे ऊपर कोई असर न पड़ा हो तो यह में अपना दुर्भाग्य 
समम्फूँगा। किन्तु यह मैं नहीं मानता कि कुत्तोंके विषयमें मेरा सत, पश्चिमकी 
शिक्षाके प्रभावसे बना है । अगर हम कई सम्प्रदायोंको बाद' कर दें, तो पश्चिम यह 
सिखलाता हे कि सनुष्यकी भाईके लिए मनुष्येतर प्राणियोंको मारनेमें दोष 
नहीं हे । इसलिए पश्चिममें जीते प्राणियोंको चीरने-फाड़ने ( विविसेक्शन ) फो भी 
उप्स जना दी जाती है । वहाँ स्वादके लिए भी अनेक प्राणियोंके मारनेमें पाप नहीं 
गिना जाता । भेरे मनमें पद-मदपर मयोदा बँधी हुई है। शाकाहयरकों मैं हिंसा 
गिनतवा हूँ । यह शिक्षा तो पश्चिमकी नहीं गिनी जा सकती | 

स्िद्धान्तों था उनके अमलका विचार करते हुए, हमारे छिए नाकाम 
वढीज्ों या सिथ्यारोपणोंकों स्थान देना संभव नहीं है। मेरे अभिभ्रायकी तुलना 
स्वतंत्र रीतिसे होनी चाहिये । इससे क्या मतछब कि बह पशश्चिमसे आया है या 
पूरबसे ९ विचारने योग्य बात तो यह है कि उसकी जड़ सत्यपर है या असत्यपर, 
उसके मूछमें द्विंसा है या भ्रद्टिसा | मेरा दृढ़ विश्वास है. कि सत्य और 


अहिंसा, उसकी जड़ हैं । 
हिन्दी मवजीवन हु 


श्क नवम्बर, १६२६ हि. 


अहिता--(६) 


एक भाईके पत्रका अवतरण संक्षेपमें देनेके क्षिए, उसे अपनी 
भाषामें देता हूँ और उनके प्रश्नक्ष जवाब नीचे देता हँ-- 


“जीवमात्र तड़प तडपकर मरते हैं। नरकमें पडा हुआ भी जीनेकी इच्छा 
करता है | कुत्तेका भी मरना पसन्द नहीं पड़ता । इसलिए जो आदमी उसे मारता है, उसे 
दुर्गति देनेमें सहायक होता है ।” 


हे एक मनुष्य दूसरेकों मारकर, उसे दुर्गति केसे दे सकता है, यह बात 
मेरी सममके बाहर है।। मनुष्य अपने ही बन्धन और मोक्षका कारण होता है, 
दूसरेका नहीं । अहिंसा-धरंका पाछन अपने ही मोक्षके लिए होता हे। 


“जो मनुष्य अपने सुख़के लिए हिंसा करता है वह अपनी शक्तिका दुरुप- 
योग करता है ।” 


है यह निर्विबाद है। कुत्तोंका बध मैंने जहां बतछाया है, बहाँ कुत्तोंका 
श्रेय अधान हेतु है । उसमें मनुष्यका सुख समाया हुआ है, किन्तु वह 
गौण हे । जो केबछ अपने सुखके लिए ही बध करता हे वह तो केवछ हिंसा ही 
करता है। 


“अगर आप॑ ऐसा मानें कि जीवका नाश तो होता ही नहीं, नाश तो देहका ही 
होता है तो फिर आज ही या दो दिनके बाद, उसका नाश हो ज्ञाय तो उसमें हामि ही 
कया है! यह टीक है किन्तु इससे, दूसरेका जीव छेनेका कुछ इजारा मनुष्यकों मिक्त * 
नहीं जाता ।” 


इसके विषयमें मुके कुछ शांकाददी नहीं है। जेसे आहारादिके छिए 
अतिवाये सममकर हिंसा करते हैं, बेसे ही, ऐसी हिंसा भी हम अनिवाये 
समझ कर करते हैं.। देहके नाशवन्त दोनेसे मनुष्यको दूसरेका प्राण लेनेका इजारा 
नहीं मिन्न जाता किन्तु आवश्यक ग्रसंग आनेपर उसका नाश करनेसे रुकना भी 
उस देहके अतिक्षण होते हुए नाशको भूल जानेके समान है। सड़ें हुए द्वाथकों 
काटनेमें देहका नाश होते हुए भी हम उसे काट फेंकत ही हैं । 


भक्िन्तु अगर उस प्राणीके शुखका विचार करके उसे भारिये तो यह भी मोह ७ 
है। सुख्-दु/ख जेती कोई वस्तु जगतमें है ही नहीं । दूसरेका दुःखसे तड़पना आप देख नहीं 
सकते तो इससे आपका अशान प्रकट होता है। वूसरेके सुख-हुःखका जिसपर असर नहीं 
होता वह भव्य आत्मा है और इसलिए किसीके प्रति वह हिंसा भी नहीं करता ।” 

५ हि 


इस प्रशनकी जड़में जो दलील है, उसमें में अनज्ञान मिथ्यात्वको समाया 
हुआ देखता हूँ। दूसरेके सुख दुःखका जहाँ असर नहीं है, वहाँ दया नहीं है, जहाँ 
दया नहीं वहाँ धर्म नहीं है, अहिंसा नहीं है। दूसरेका सुख ढूँढनेमें ही तो 
अहिंसाका शोध हुआ | मलनुष्यने जब अपनेको दूसरेमें देखा ओर दूसरेकों अपनेमें 
देखा, तभी उसने दूसरेके सुखसे सुखी ओर दुःखसे दुःखी होना सीखा। इससे 
उसने अपने ऐहिक सुखके त्यागमें आत्मिक सुखका अनुभब किया और इसीसे 
वह अपने लिए बेखबर जगतकी हिंसा करनेसे अटका | 


“संसारीका दुःख मिटानेका प्रयत्न करना संसारी दृष्टि है। इसलिए, उस हष्टिमें 
ही हिंसा है | इसलिए पीछेसे उसमेंसे अहिंसाका प्रतिपादन क्‍यों कर हो सकता है १” 


यह वाक्य इसके लिखनेवालेके लिए था किसीके छिए शोभाप्रद-सा 
नहीं जान पड़ता । हम सब संसारका दुःख मिटानेका सतत्‌ प्रयत्न करते हैं । भूख, 
प्यास, जाड़ा; गर्मी मिटानेमें हम बहुत समय लगाते हैं। किन्तु जो केबछ अपनी 
ही भूख मिटाकर रुक जाता है, आगे नहीं बढ़ता, वह स्वेच्छाचारी गिना जाता 
है। जो दूसरोंकी मिटाकर तब अपनी मिदानेके छिए थोड़ा प्रयत्न करता है, बह, 
वीतरागी गिना जाता है । 


एक दूसरे भाई लिखते हैं-- 


“मादूम होता है कि आप रायचन्द भाईका लिखा हुआ भूछ गये। आपने 
उनसे पूछा कि मुझे अगर सॉप काठने आये तो क्या करूँगा ! उन्होंने कहा--तुस अपनी जान 
दे देना मगर साँपको मारना नहीं । अब कुत्तोंके विषयमें माढ्म होता है कि आपने दूसरा 
ही न्याय निकाढा है ।! 


मैंने दूसरा न्याय नहीं निकाछा है। अपने लिए किसीको भी मारनेका 
समथन मेंने नहीं किया है। मेरा ऐसा प्रयत्न है कि भुमे अगर साँप काटमे आचे 
था कोई दूसरा प्राणी मारने आवे, मैं उसे मारकर जीनेकी इच्छा न करूँ और 
देहको जाने देनेकी शक्ति ईश्वर मुमे देवें। हसारी चचोमें समाज-दृष्टि है' और 
छुःखसे तड़फड़ाते प्राणियोंके प्रति अपनी दृष्टि है। अगर मैंने रायचन्द भाईसे 
यह अश्न पूछा होता कि दुःखसे तडुफड़ाते साँपके लिए में क्‍या करूँ, जिसके छिए 
मेरे पास कोई इल्लाज नहीं है, या मेरी संरक्षकतामें रहनेबाले किसी व्यक्तिको काटने 
सॉप आता ओर उसे रोकनेकी शक्ति मुझमें न द्ोती तो रक्षिवकी रक्षाके लिए मुझे 
सॉपको मारना चाहिये या नहीं, तो रायचन्द भाई क्या जवाब देते, हममें- 
से कोई ठीक ठीक नहीं कह सकता। मेरे अभिप्रायक्रे विपयमें भुके कुछ 
शंका नहीं दे | 


एक तीसरे भाई छिखते हैं-- 
; छउ्दू 


शहिंसा 


“आपके लेखपर मुझे बहुत भ्रद्धा है किन्तु आपके वर्तमान लछेखोंसे शंका पैदा 
जप 
होती है। श्रीमद्‌ अमृतचन्द्राचायके सतसे आपका मत विरुद्ध नजर आ रहा है। श्राजतक 
आपके सब मत आचायके मतसे मिलते हुए जान पड़ते थे । वें कहते हैं--- 


रक्षा भवति :बहूनामेकस्पेवास्यथ जीवहरणेन 
इति मत्वा कर्तव्यं न हिंसन॑ हिंख सत्वानाम्‌ । 


“इस एक ही जीवके मारनेसे बहुतसे जीवोंकी रक्षा होती है। ऐसा मानकर 
हिंसक जीवोंकी भी हिंसा न करनी चाहिये । 


बहुसत्तधातिनोडमी जीवन्त उपाजंयन्ति गुरुपापम्‌ 
इत्यनुकम्पां कृत्वा न हिंसनीया: शरीरिणो हिंखाः | 
बहुत जीवोंके घाती ये जीव जीते रहेँगे तो अधिक पाप उपाजन करेंगे ।' इस 
प्रकारकी दया करके हिंसक जीवोंकों न मारना चाहिये । 
बहुदु/खासंजश्पिताः प्रयान्ति त्वचिरेण दुःखबिच्छित्तिम्‌ 
इति वासना कृपाणीमादाय न दुःखिनोडपि हन्तव्याः । 
अनेक दुःखोंसे पीड़ित जीवोंके दुःखोंका शीघ्र ही नाश हो जायगा।” इस 
प्रकारकी वासना-विचार-रूपी तछवारकों लेकर दुःखी जीवकों भी नहीं मारना चाहिये | 


“इसमें और आपके अब्र्के विचारोंमें भेद दिखायी पढ़ता है| इसका अधिक 
स्पष्टीकरण 'पुरुषार्थ सिद्धयुपाय” नामक पुस्तक है | उसे देख छेनेके बाद आप अपना 
अमिग्राय बतछावे ।” 


मुझे श्री रेवाशंकर भाईने दक्षिण अफ्रीकामें 'पुरुषार्थ सिद्धयुपाय” भेजा 
था । तभी में उसे पढ़ गया भेरे विचार अब किसीके आधारपर नहीं। जो जहाँसे 
अच्छा लगा वहाँसे वह विचार शुरुमें छिया था; लेकिन अब तो मेरे जीवनके वे 
अंश हो गये हैं और उन्हें बतछानेमें ही मुमे अपने आपको बतल्ाना पढ़ता है। 
अहिसा धर्मंकी ऐसी सूक्ष्म चचोसे कोई वात्कालिक ज्ञाभ होगा, ऐसा में नहीं मानता । 
क्षेकिन इस समय उसके विषयमें, मेरी दृष्टिमें, इतना अज्ञान फेछा हुआ है कि में 
भानता हूँ कि अगर किसी भयके कारण या मोहके बश होकर अपने विचार मैं दवा 
रक्खू, तो दोषमें पड़गा। इसीसे छाचार होकर यह छेखम्राछा छिख रहा हूँ। 


ऊपर जो इलोक दिये गये हैं. उनमें ओर मेरे विचास्में, मेरी मतिके 

अनुसार, कोई भेद नहीं है । किन्तु कदाचित्‌ अगर यह सिद्ध दो जाय कि उनमें भेद 

है तो भी मुझे मेरा अभिप्राय ही अह्दिंखा धर्मफे अधिक अनुकूल भातस द्ोवा है। 

ऊपरके इछोकोंका आशय भे ऐसा सममता हूँ कि उसमें वर्णित भावनाका 

विचार करके सलुष्यको बध थे करना चाहिये! कारण ह्ष्ट है। ऐसा बघध 
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अनिवार्य और इस कारण स्वाभाविक द्वोना चाहिये। भावनाका विचार करनेमें 
इरादा और भारंभ आते हैं, और दूसरे, आरंभ हिंसात्मक हैं| मुमुछुके लिए 
सहज प्राप्त धमम, गीतामें जिसे निष्काम कर्म कहा गया है, पालन कत्तेव्य हे। उसे 
जगतके मोज्षका विचार करना नहीं है किन्तु अपने मोक्ष मार्गमें आनेवाज्ञी सेवाको 
करते जाना है। मेले पानीका गढ़ा मुझे भर देना चाहिये किन्तु मेरे लिए यह 
स्वाभाविक होनेसे मैं भरता हूँ। भरते समय यह अभिमान नहीं रखता कि ऐसा 
फरनेसे में ज़गतकी सेवा कर रहा हूँ। मुझे यह भी नहीं मालूम होता कि आचार्येका 
ऐसा! मत रहा हो कि मुझे इसका ज्ञान ही न होवे कि ऐसा करनेसे, गढ़ा भर 
देनेसे, कीड़े मरेगे ओर उससे समाजकी सेवा होगी। आचायेके इन वबचनोंमें, 
निरभिमान, नम्नता, अल्पारंभ इत्यादिका आग्रह रहा है। मालूम होता है कि यह 
बतलानेके लिए ही ये श्छोक रचे गये हैं कि जब ऐसा प्रसंग उपस्थित हो कि बध 
किये बिना चल्ते ही नहीं तो उस समय केसी मानसिक स्थिति होनी चाहिये । 


हिन्दी नवजीवन 
२७ नवम्बर, १९२६ 


“अहिंस! माने पूर्ण निर्दोषिता ही है। पूर्ण अहिंसाका 
अअ् है प्रार्ीमाज्के प्रति दुमौवका पूरे अमाव |? 
“-गर्धर्जा 


अहिसा--(७) 


पन्न तो अभी थोकके थोक चल्ले ही आते हैं किन्तु एक भी नयी दलीछ या 
नया विचार दिखायी पड़नेके बदले उनमें वही पुराने सवाल पूछे जाते हैं और बे 
दी दलीलें दी जाती हैं इसलिए जो छोग इस प्रहूनपर विचार कर रहे हैं उनसे 
मेरी विनती है कि इस लेखमाछाको वे फिर से पढ़ जायूँ | ऐसी सलाद देते हुए 
सुमे कोई संकोच नहीं होता क्योंकि उनमें मैंने उताबढीमें निश्चित किये 
गये विचार नहीं दिये हैं किन्तु बहुत सालके अनुभव दिये हैं। असमें 
मैंने कोई नया सिद्धान्त उपस्थित नहीं किया है. किन्तु पुराने सिद्धान्तोंकों ही भू्ति- 
सन्त करनेका प्रयत्न किया है। बे मूर्तिमन्त हुए हों या न हों, किन्तु चूँकि उसमें 
मेरे प्रामाणिक विचार हैं और मेरे पाससे अह्िंसाके गूढ़ प्रश्नका निशय करानेकी 
आशा कितने एक भाई-बहन रखते हैं. इसलिए मैं उससे यह लेखमाछा फिरसे 
बाँच लेनेकी सिफारिश करूँगा! कई लेखक मरे अधूरे वाक्यकों दी लिखकर उससे 
घबराकर केफियत माँगने छगते हैं । 


_____ एक भाई कहते हैं कि आप तो छुचा जातिकी जढ़ खोदना चाहते हैं । 
मेने तो ऐसा कहीं नहीं कहा है। में तो इस जातिकी रक्षाके छिए ही कहता हू। 
मैंने तो इतना ही कद्दा है कि ऐसा प्रसंग उपस्थित होनेपर ऐसे कुत्तेको मारा जा 
सकता है। इतना ही कहनेमें दोष दो तो यह दूसरी ही बात है मगर दलीलें तो 
सब इस सयौदित बधके कथनके ऊपर ही रचनमी चाहिये । 
कितने ही भाई मेरे पहल्लेके उन बचनोंको छिखकर जो उन्हें तब पसन्द पड़ते 
थे मेरे दालके विचारोंमें पहकेके विचारोंसे विरोध बताते हैं। मैं ऐसा विरोध नहीं 
देखता। अहिसाका पक्षपाती जेसा मैं पहले था बैसा आज सी हूँ। 
पुष्प-पंखड़ी जिससे दूखे 
जिनवरकी दै वहाँ मनाही 
यह अब भी पदलेकी भक्तिसे गा सकता हूँ किन्तु पहले जेसे ! पनस्पतियों, 
फढछों और फूछोंका उपयोग किया करता था बेसे ही अब भी करता ह किन्तु उस 
उपयोगके पीछे यह भाव छिपा हुआ दै कि बेसा उपयोग जितना कम दो सके उतना 
कम करूँ और देहाध्यासको क्षीण करता रहूँ। 
मगर कोई कहते हैं. कि “फूछ और कुसेमें मीकान द्वी क्‍या (१ चाह 
आप मैं सहन कर रहा हूँ। ऐसे मीलानका प्रसग उपस्थित हो सकता दे। स्वच्छन्द' 
विहरनेके छिए मीज़ञान फिया दो तो पद ध्धोगतिको पहुँचावेगा और धर्म ससभने 
हि ॥ 


या सममानेके छिए क्रिया हो तो बह शोभा पा सकता है। मेरे मोलानका हेतु 
निर्मल है इसलिए म सुरक्षित हूँ । 

अहिंसा-धर्मियोंकी पामरता मुझे दुःखदायी हो पड़ी हो । अहिंसा 
अयोग्यता नहीं है | अहिंसामें शक्तिका अभाव' नहीं । अहिंसा प्रचंड शक्ति हे। 
उसका पूरा तेज हम न देख सकते न माप सकते हैं। हममेंसे किसी किसीकों ही 
उसकी भाँकी भर मित्न जाती हे । 

अहिंसा है जागृत आत्माका गुण विशेष । वह दूसरे गुणोंके मूलमें रही 
हुईं है। इसलिए बिचार, विवेक, बेराग्य, तपश्चयों, समता, ज्ञानके बिना उसका 
पालन असम्भव है। उसमें कायरतासे नहीं चढछता। जिन्हें अद्विंसा समभनी हे 
उन्हें हिंसामें समायी हुईं अहिंसाको समझना ही होगा। 


इस वाक्यका अनर्थ भत्ते ही हुआ करे। ईश्बरके नामका अनथ्थे कहाँ 
नहीं हुआ ? उसके नाममें हम क्या राक्षसको नहीं पूजते १ उसके नामपर थोड़ा 
पाप, थोड़ा खून हुआ है ? इससे क्या ईश्वरके नामको बट्ठा लगेगा ! इससे क्या 
ईड्बरके नामको हम खूनके नीचे छिपा लेंगे 


कर्मसात्र सदोष है. क्‍योंकि उसमें हिंसा समायी हुई है तो भी क्मफे 
क्षयके ल्षिए कर्म ही करते हैं। देहमाश्न पाप है। तो भी देहको तीथक्षेत्र बनाकर 
देह-मुक्तिकी तेयारी करते हैं। बसे ही हिंसाको भी समझना चाहिये । 


पर यह हिंसा हो केसी ९ यह स्वाभाविक हो, फकमसे कम हो, इसके पीछे 
फेवलछ करुणा हो, इसके पीछे विवेक हो, मर्यादा हो, इसके विषयमें तटस्थता हो, 
यह सहज आप्त धर्म हो । 

इस विचारसरणिसे चछनेपर दिल दिन हिंसा कमर होती जायगी। 
इससे जिस हिंसाका उद्देश्य अहिसाका क्षेत्र बढ़ाना हो, जो हिंसा अनिवाय हो 
पड़े, जो ऐसी ही जिसके किए परिणामका विचार किये बिना प्रयरन किया जा 
सके, बह हिंसा क्षन्तव्य है; कतेव्य भी हो सकती है। इसकिए यह कहना सरासर 
अनुचित नहीं है. कि हिंसामें अहिंसा हो सकती है। इतला कहनेके बाद आश्रममें 
इस अश्नका किस प्रकार इल होत। आ रहा है. यह सममकाकर इस लेखमाछा 
समाप्त करता हूँ। ह 


आश्रम्में कछुत्तोंका भ्रइ्न उनके जन्मसे ही खड़ा रहा है। महाजनकी 

प्रवृत्तिसे उनका उपद्रव बढ़ गया है। यह उपद्रव बहुत कष्टसे सहन किया जाता है। 

पगले कुत्तोंका बध आश्रममें होता है। ऐसा अवसर दश ब्षमें दो या तीन बार 

आया होगा । दूश्रा कोई कुत्ता नहीं मारा गया। उनको जहाँ तहाँ खाना देना बन्द 

किया, दै । इस नियमका. अग्र पूरा पातन दो तो सें देखता हूँ कि कुत्ते ओर बेसे 
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ही हम सब भी सुखी होंगे। किन्तु उसका पालन पूरा पूरा हो नहीं सकता। हर 
एक आश्रमवासी उसे समझ नहीं सका हे ओर समझनेके बाद भी सभी कोई 
नियमके पालसमें पूरे सचेत नहीं हैं। खेर, आश्रममें रहनेवाले सजूर भरा इस 
नलियमका पाछन क्योंकर करें | हज 

वाचार कई एक कुत्तोंको पाकना पड़ता है । ऐसी दो कृत्तियों ओर उनके 
बचोंका पाछन इस समय हो रहा है। बच्चोंके लिए जिसमे खूब गर्मी सिल्ले 
ऐसी पेटी व टोकरी रखनी पड़ी है। इसकी दूध दिया जाता है। मॉके किए खास 
भोजन बनता है। 


दूसरी ओर महाजनसे भटकते हुए कुत्तोंकी के जानेकी घिनती की है । 
उनको यह स्वीकार भी हुई है । किन्तु महाजनकी गाड़ी अभी आयी नहीं हे । 


वैसे ही कुत्तोंके प्रति भी धर्म समझाया हे । मगर इस विषयमें सबको 
थोड़ा बहुत अपनी आंतरिक ग्रेरणाके अनुसार करनेकी छूट हैं। मारनेका धर्म 
मेरे पाससे कोई प्रहण न करें, मारनेकी इजाजत ले सकते है। इसे मैने मर्यादा 
देकर समझाया हैं। सभी अपनी अपनी गरजके अशुसार सममक कर उसका पाछन 
करते हैं ओर फरेंगे। मेरा अभिश्राय स्पष्ट न समझा हो तो उसे सममानेके छिए 
आश्रमके आचारका उल्लेख फिया दे जो इस अभिम्रायके अजुसार है। 

आप देहान्ततक दुःख भोग कर दूसरेको सुख करने वेनेका नाम अहिसा 
धर्म है। अम्ुक व्यक्ति ऐसी तकछ्ोफ सइनेकों कहाँतक तंयार है इसका 
अन्दाजा दूसरा कोई नहीं कर सकता । धर्म एक हे ओर अनेक है क्योंकि जात्मा 
भी एकानेक है. । 


हिन्दी नव॑जीवन 
२ दिसम्बर, १६२६ 
“अहिंसा ससका ग्रारश है । उसके बिना मनुष्य पशु 
है! --बीजी 


ढ़ 


सर्वभूतहिताय 
“यंग इण्डिया'के एक नियमित पाठक नीचेका पत्र लिखते हैं-- 


“एक साल पुरानी, एक अखबारकी कतरन मेजता हूँ । खास स्थितियों आण 
5 | 
लेनेके आपके विचारका, जिसका प्रतिशादन आपने 'अहिसा शीपक लेखमालामेँ विशेषकर 
ध् पु पु 
तीसरे छेखमें किया हैं इससे समथन होता है । 


“+टाइम्स ऑफ इन्डियाका विशेष--- 
बिटलटन ( कोकारेडो, अमेरिका ) १३ नवम्बर, १९२९५ 


हैरोल्ड' ब्लेजर नामके मुफस्सिकके एक डाक्टरने अपनी लड़कीको क्लोरोफाम 
देकर मारा डारका था क्योकि उसने समझा कि इसका अपना अन्तकार भी नजदीक 
ही है और उसके मर जानेके बाद उस लड़कीकी देख-भाल करनेवाला कोई न 
रह जायगा। इसके छिए. उसपर मुकदमा चत्ण, पर बेदाग छोड़ दिया गया; क्योकि 
१४ घंडेके परासशके बाद भी जब भरी छोग एकमत न हो सके तब गुदईको ही 
मुकदमा खारिज करनेकों कहना पड़ा । डाक्थर ब्लेजरके वकील मिस्टर होरीने कहा 
कि उस छड़कीकों डाक्टर ब्छेजरने ३२९ सार तक पाछा था | अन्तमें उसे 
वूसरोके ऊपर बोझ न बनने देकर उन्होंने उचित हो नीतियुकत काम किया | वह लड़की 
अशक्त, अधिकांगी, बिना हाथ पेरकी, बोछने या सोचनेकी शक्तिसे हीन थी और उसे 
भोजन मी पचा-पचाया ही देना पड़ता था। उसे आत्मा न थी ।* 

-- ब्रिटिश यूनाइटेड' प्रेस कापीराइट' 


"पारसाछ इसी समय मैने एक ओर खबर पढ़ी थी कि एक अभिनेत्रीने अपने 
प्रेमीकों उसीकी अनुचित प्रार्थनापर गोली मार दी क्योंकि वह किसी ऐसी बीमारीसे बहुत दर्दसे 
परीशान था, जिसके छूटनेकी आश्या न थी। उस अभिनेत्रीपर मलुष्य-हत्याका मुकदमा चछा 
किन्तु वह इसलिए, छोड़ दी गयी कि जूरियोंने सोचा कि ऐसी परस्थितिमें उसने कोई कसूर 
नहीं किया। ऐसे फेसछेको न्‍्याय्य करार करनेके छिए फ्रांसमें कोई कानून तो नहीं 
मातम होता है। किन्तु मैंने पढ़ा है कि डेनमार्कम सचमुच ही ऐसा कानून बना है 
जिसके अनुसार कुछ अधिकार-प्रात छोग ऐसी दालतोंमें मनुष्योंकी सुखकी भौत पार 
उतारनेमें कौई कदर नहीं करते। में उम्मेद करता हूँ कि यह मामला आपके लिए और 
कंग इण्डिया' के दूसरे पदनेवालोंके लिए मनोरंजक होगा |? 


में इस चिट्टीको छापता हूँ क्‍योंकि अपनी स्थिति समझानेमें मुझे इससे 
भवद्‌द्‌ मिल्नती है।इस पत्र-लेखककों में जानता हूँ कि यंग इण्डिया” के बड़े दी 
* प्र्यु 


अहिंसा 
सावधान पाठक हैं। अगर ये मेरी बातोंको इतनां गछत सममते हैं जो इनके पत्रसे 
स्पष्ट है तो इसका पता कौन जाने कि जब-तब यंग इंडिया? पढ़नेवाछोमेंसे कितने 
ऐसी भूछ करते होंगे | हमारे दिलोंकी स्थाभाविक कड़ाईके कारण, हम बढ 
पयोगका एक सी मोका हाथसे जाने देना नहीं चाहते, ओर कई पाठकोंने मेरा 
ध्यान इस ओर खींचा था कि इस कारण गल्वफहमी पेद्ा होनेका डर है। 
आदसी तो इतना ही कर सकता ह--उसे बहुत अधिक सावधान रहना चाहिये, 
जब बह नाजुक सवाछोंको ले रहा हो; किन्तु बयानोके बड़ेसे बड़े दुरुययोगके भयसे 
भी परम सत्योंकी खुडी ओर सच्चीसे सच्ची चर्चा रोकी नहीं जा सकती | अपने आप 
तो में, बिनीत चर्चा, स्पष्टीकरण और विचार-विनिमयसे ही सीख सकता हूँ। 
ऊपरका पत्र तो एक उदाहरण मात्र हे। इस चर्चाने पत्र-छेखक ओर मेरे बीच 
उसी सिद्धान्तके सष्टीकरणमें सच्चा मतभेद ऊपर कर दिखलाया हे। 

मेरा मत है कि डाक्टर ब्छेजर भछे ही छूटे मगर मेरी जाँचके अनुसार 
अपनी छड़कीकी जान लेनेमें उन्होंने भूल की । उनके निकट रहनेबालोंके दयाभाषमें 
विश्वासकी कमी इससे प्रकट होती है । यह मान क्षेनेका कोई कारण नथा कि 
दूसरे उस लड़कीकी देखभाल न करते । मेरी मानी हुई परिस्थिवियोंमें कुत्तोंका 
मामला उससे बिल्कुल ही अछग है, जिसमें डाक्टर ब्लेजरने अपनेको पाया । 
मैं यह भी मानमेकों तेयार नहीं हूँ कि जड़ मूखोंको आत्मा ह्वोती ही नहीं । मेरा 
विश्वास है कि नीची श्रेणीके #शियोंकी सी आत्मा द्वोती है । 

इससे भी अधिक बजनदार दूसरी कठिनाई है, जिसे एक दूसरे पाठक 
पेश करते हैं। उसे संक्तेपमें यों समझाया ज्ञा सकता है--- 

“आपने जो स्थिति पसन्द की है, मैं उसे समझता हूँ । थही एकमात्र सह्दी स्थिति 
है। मगर आपका तक क्या उपयोगिताबादके अधिकांश छोगोके अधिक छामके सिद्धान्तका 
रूप ग्रहण नहीं कर छेता ! अगर आपकी यही स्थिति हो तो फिर आपके इस अहिंसा सिद्धान्त 
और उपयोगिताबादर्म जो अधिकांशके अधिक छुखके छिए प्राण ढेनेमें हिचकेगा नहीं और 
अहिंसाकी जो हामी नहीं मता; अन्तर ही क्या रह जाता हे १” 


पहले तो बाह्य कर्म दोनोंके एक हो सकते हैं. किन्तु तो भी जिस आन्तरिक 
प्रेरणासे वे किये गये हैं उसके असुसार उनके और वूसरे गूढ़ार्थोमें अन्वर होगा; 
जैसे पश्चिममें मनुष्य तक ही, और वह भी जहाँ तक सम्भव हों, अहिंसा समाप्त 
हो जाती है और वहाँ मनुष्य जातिके माने गय्ने बाभके किए पशुओंकी जिन्दा 
चीरने-फाड्मेमें, या उपयोगिताबादके उसी सिद्धान्तके नामपर युद्धेधे सामान 
इकटठे फरनेमें कोई दिचक नहीं दोती। दूसरी ओर अहिंसावादी, उपयोगिता- 
वादीके साथ साथ कभी एक प्राण ले छेवे किन्तु जीते प्राणियोंको 'चीरने-फाइनेमे 
या गुद्धघी अनन्त तेयारियोंमें सद्यायता देनेके बदले वह मर जाना ही अधिक 
पसन्द फरिेगा । 
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बात तो यह है कि अह्विंसावादी उपयोगितावादंका समर्थन नहीं कर॑ 
सकता । बह तो 'सर्वभूतहितायः यानी सबके लिए अधिकतम छाभके लिए ही 
प्रयत्न करेगा ओर इस आद्दाकी प्राप्तिमें मर जायगा। इस प्रकार वह इसलिए 
मरना चाहेगा जिसमें दूसरे जी सके। दूसरोंके साथ-साथ वह अपनी सेवा 
भी आप मर कर करेगा । सबके अधिकतम सुखके अन्दर अधिकांशका अधिक- 
तम् सुख भी मिला हुआ है और इसलिए अहिंसाबादी और उपयोगिताबादी, अपने 
रास्तेपर कई बार मिलेंगे किन्तु अन्तर्में ऐसा अबसर भी आयेगा जब उन्हें अलग 
अलग रास्ते पकड़ने होंगे ओर किसी किसी दशामें एक दूसरेका विरोध भी करना 
पड़ेगा | अयुक्तियुक्त न बननेके छिए, उपयोगितावादी अपनेको कभी बलि नहीं कर 
सकता । अविंसावादी मिट जानेको हमेशा तेयार होगा | सर्वभूतहितवादी जब कभी 
कुत्तको मारता है तो अपनी निर्बेछताके कारण या तो बिरले हां खुद कुत्तेके जरिए ही । 
इस बातसे यह निम्चय करना कि कुत्तेका छाम किसमें हे, बहुत ही खतरनाक है, 
ओर इसलिए ऐसा करनेबाला भयानक मूल कर सकता है, कामको फरनेकी भ्रेरणासे 
कोई मतत्वव नहीं है। सर्वेभूतहिदव।दोकी हिंसाका क्षेत्र बहुत ही संकुचित द्वोगा । 
उपयोगितावादीके लिए कोई सीमा नहीं है। अहिंसा सिद्धान्तके अनुसार विचार 
करनेपर यूरोपीय महासमर सरासर अनुचित माल्रूम होता है। उपयोगिताबाबके 
अनुसार भ्रत्येक पक्षले उपंयोगिताके अपने विचारके अनुसार अपना पक्ष न्‍्याय- 
सिद्ध कर दिया है। उपयोगितावादके सहारे जालियानवाला बाग काण्डको भी उसके 
कफरनेबाछोंने न्याय सिद्धकर द्खाया। ठीक इसी तकंसे अराजक भी अपनी 
हत्याओंका समर्थन करते हैं। किन्तु सर्वभूतहितबादके सिद्धान्तकी कसोटीपर 
इनमेंसे किम्ती भी कामको समुचित नहीं सिद्ध किया जा सकता । 


हिन्दी नवजीवन 
६ दिसम्बर, १९२६ 
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“ऋहिंसा एक पूर्ण स्थिति है। सही मनुष्य जाति 
इसी एक कंद्यकी ओर स्वभावतः , परंतु अनजान ; जा 
रही है ।” --गांधीजी 


सनातन प्ररत 
अल्मोडासे एक सन्‍्यासी लिखते हैं-- 


“धात १५ अप्रेलके यंग इन्डियामें किसी पत्र-प्रेषकको उत्तर देते हुए आपने छिखा 
है कि यदि सांप आपपर भी आक्रमण करे तो आप उसे मारनेकी इच्छा न करेंगे | मेरे स्यालसे 
यह अनुचित होगा | क्योकि एक तो इस तरह आप मानों स्वयं भात्मघात करेंगे, और दूसरे 
उस विपेले जन्तुकों बैसे ही छोड़कर आप दूसरे लोगोंकों हानि पहुँचानेमें कारण होगे । दूसरा 
उदाहरण लीजिये | किसी ग्रदृस्थके घरमें सॉप निकलता है। वह उसे मारता नहीं, बल्कि 
अपने घरसे बाहर छोड़ देता है। फलूतः वह साँप निश्चय ही दूसरे किसीके घरमें घुसकर उसमें 
रहनेवालोंको हानि पहुँचायेगा । और मिश्चय ही इसकी जिम्मेदारी उसी शख्सके सिरपर 
होंगी, जिसने दयाकी मिथ्या कल्मनाके कारण ऐसा भयंकर जन्तु जिन्दा छोड दिया | और 
भी कितने ही सर॒पट चछनेवाले जानवर, पशु और जल्तु हैं जो मनुष्योंकों हानि पहुँचाते हैं; 
या बिमारियाँ फेलाते हैं | सचमुच यदि ऐसे प्राणियोंके नाशको हिसा कहा जाय, तो वह उस 
हिंसासे कहीं कम होगी, जो इनके जिन्दा रहनेसे होती है । खेर, मान लिया जाय कि यदि आदमी 
अपनी जान बचानेके ख्यालसे ऐसे भयंकर जानवरोंकों मारे तो वह हिंसा कही जाय । परन्तु 
यदि अनेक कीमती ग्राणोंको बचानेके लिए, यदि उसे मारा जाय तो बह कदापि देख न कही 
जानी चाहिये। आखिर प्रत्येक कार्यकी भलाई-बुराईका निर्णय देदुको देखकर होता है, और 
जब वही उच्च और छुद्ध हो, तब वह नाश या बध हिंसा नहीं कर्त्वव्यका रूप धारणकर छेता 
्ध न भ्ड 
है| में यह चाइत। हूँ कि आप इस प्रदनका उत्तर “यंग इन्डिया'में दे तो बड़ा अच्छा हो। 


संन्‍्यासीका प्रश्न सनातन है। इसमें शक नहीं कि वह बड़ा जोरदार 

भी है। अगर उसमें यह शक्ति न होती तो प्राचीन कालसे जो हत्या चछी आ 
रही दे बह जारी नहीं रहुती। बहुत कम लोग दुष्टतापूर्वक निष्ठुरताका काम 
करते हैं। इतिद्दासमें बर्णित घोरसे-घोर और निधृुण अपराध या तो धर्म या 
इसी प्रकारफे अन्य उदात्त ध्येयकी ओटमें किये गये हैं। पर मेरे झुयांछमें तो उस 
हत्यासे हमारी दशा जरा भी नहीं सुघरी हे--फिर भत्ते ही बह हृत्या धर्म जेसे 
सर्वोच्च आदशके नामप्रर हुई हो। बेशक, किसी न किसी प्राणोंकी किसी न 
किस्री रूपसें हिसा तो अनिवाये है। जीब जीवोंपर जीते हैं। इसकिए और सहज 
इसीलिए बड़े-भड़े द्रष्टाओंने उस स्थितिको मोक्ष कहा है जिसमें जीवन शरीरसे 
' मुक्त दो--उस श्रीरसे, जिसका पाछन, संवर्धन करनेके छिए हत्या या हिंसा 
अनिवाये होती है। ओर मलुष्यके छिए इसी शरीरमें रहते हुए उस पदकी आधा 
करना असम्भव भी नहीं, यदि वह हिंसाकी मान्ना घटाकर कससे कम कर दे, 
जेसा कि बह निरामिषाहारी दोक्र कर सकता है। वह जितना ही जात बूझंकर 
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वेथा बुद्धिपूर्वक्ष अपने आपको ऐसी हिंसासे दूर रखेगा, जिसमें अपने नि्बाहके 
लिए दूसरे प्राणियोंकी हत्या होती है, उतना ही वह सत्य ओर परमात्माके अधिक 
नजदीक होगा । संभव है, मजुष्य जाति ऐसा जीवन शायद पसन्द न करेगी 
जिसमें कुछ भी आकर्षण न दिखायी दे। किन्तु इससे मेरे फथनके सत्यको बाधा 
नहीं पहुंचती । परन्तु वे छोग, जो पूर्णतः ऐसा निरबा्थ जीबन व्यतीत कर रहे हैं, 
और प्राणिमान्नके प्रति करुणामय व्यवहार करते है, हमें परमात्माका महात्म्य 
समझसेमें सहायतो करते हैं । वे मनुष्य जातिको ऊँचा उठाते हें और उसके आदर्श 
पथको आल्ोकित करते हैं। उस जीवनको नष्ट करनेका हमें कोई अधिकार नहीं, 
जिसके बनानेकी शक्ति हमें न हो। मुझे यह दलीछ नास्तिक ख्री अतीत होती है, 
कि परमात्माने कुछ प्राणियोंको इसलिए बनाया है कि वे मनुष्यके द्वारा मारे जायेँ 
जिन्हें मनुष्य सहज आनन्दके लिए या अपने शरीरके पोषणके छिए मारता रहे 
जो निश्चय ही किसी क्षण नष्ट होनेको है। हमें पता नहीं कि प्रकृतिके दरबारमें 
उन भयंकर समझे जानेवाले प्राणियोंका स्थान कहां हे। पर हिंसा द्वारा हम प्रकृतिफे 
कानूनोंको कमी न समझ पायँंगे। ऐसे पुरुषोंके वर्णन हमारे पास मौजूद हैं 
जिनकी दया मनुष्यकों व्याप्त कर उसे ल्ांघ गयी थी और जो भयंकर हिंस्त्र पशुओंके 
बीच रहते थे। समस्त जीवन-सष्टिमं कोई ऐसा आन्तरिक सम्बन्ध जरूर है, 
जिसके कारण शेर, सिंह, बाघ ओर सांपोंने उन मलुष्योंको कोई उपद्रव' नहीं 
पहुंचाया जो निर्भय होजर, उन पशुओंके मित्र बनकर उसके पास गये थे । 


यह दलील सदोष है कि यदि में किसी विपेते साँपको नहीं मारूँगा तो 
यह जरूर ही अनेक आदमियों ओर बल्लियोंकी जानका आहक होगा। बह, मेरे 
कर्सव्यका अंग नहीं कि मैं तमाम विषेल्े जन्तुओंको देढ़-दू ढ़ कर मारता फिल्ेँ । 
और न मुमे यह मान लेनेकी जरूरत है कि मुझे मिलनेवाले विपेते साँपको यदि 
में नहीं मार डाल गा तो बह किसी राहगीरको जरूर ही डस छ्ेगा । उस सॉप ओर 
मेरे पड़ोसीके बीच मुझे न्यायकतों नहीं बत जाना चाहिये। यदि में अपने पड़ो- 
सियोके साथ बेसा ही सलूक करूँ जसे सत्धंककी आशा मैं उनसे करता हूं, यदि मैं 
उनको किसी ऐसे बड़े खतरेमें नहीं डालता जिसमें मैं हैँ, और यदि उन्हें नुकसान 
पहुंचा कर मैं अपना भत्ना नहीं कर रहा हूँ, तो में समम्कृंगा कि मैंने अपने 
पड़ोसियों के प्रति अपने कत्तेंव्यको पूरा कर छिया। इसलिए, जैसा अकसर किया 
जाता है, में उस साँपको अपने पड़ोसीके हातेमें नहीं छोड़ गा। अधिकसे अधिक 
में यह कर सकता हूँ कि सांपको जिवना एक तरफ छोड़ा जा सके उतना छोड़कर 
अपने पड़ोसियोंको इस बातकी सूचना कर दूं। मैं जानता हूँ कि इससे मेरे पड़ो- 
सियोंकों न तो कोई आराम मिलेया न रक्षा ही। पर हम तो सृत्युके भुखमें खड़े 
रदकर सत्यकी राह दंढ़ रहे हैं। शायद हमारे जीवनमें कदम-कद्सपर जानका 
खरा है। क्योंकि इस खतरेका ज्ञान होनेपर तथा हमारे जीवनकी अनित्यताका 

८६ 


श्र 


€याछ होते हुए भी समस्त जीवमात्रोंके खतोत--उस भूत भावनके श्रति हमारी 
उदासीनता भाश्चर्यंजनक है | हमारे अहंकारसे वह कुछ ही कम हे । 


इस उत्तरसे मुझे संतोष नहीं है, जो मैं संन्‍्यासीको दे रहा हूँ। उनके 
पत्रसे, जो हिन्दीमें लिखा हुआ है, मुझे ज्ञात होता है क्लि वे रबयं सत्यकोी खोजमें 
हैं. । इसीलिए मुझे उनके अअहनका उत्तर इस तरह प्रकाइय रूपसे देना पड़ा। स्वयं 
मेरी दशा तो बड़ी दूयनीय है | प्राणिमात्रकी किसी भी रूपमें हिंसा देख कर मेरी 
बुद्धि तो बछवा कर देती है। पर मेरा हृदय अभी इतना मजबूत नहीं हो पाया 
जिससे उन प्राणियोंको अपना मित्र बना ले जिन्हें अनुभवने हिंस साबित किया 
है । इसीलिए प्रत्यक्ष अनुभवसे पेदा होनेवाले बिश्वासको निश्ौन्‍्त भाषा मेरे पास 
नहीं है । यह हालत तबतक बराबर बनी रहेगी, जबतक में साँप, बाघ, आदि 
प्राणियांसे डरने योग्य कायर बना रहूँगा। 

मैं इस प्रश्नका उत्तर बड़ी मिमकके साथ दे रहा हूँ । पर मुझे सालूम 
हुआ कि “जाति! खोनेके भयसे यदि मैं अपना विश्वास जाहिर न कर दूँगा तो 
बह अनुचित द्ोगा। क्योंकि दक्षिण अफ्रीकामें मेरे मित्र एक बार मुझे ऐसा ही 
सममभने लग गये ये । एक दिन हम खाना खा रहे थे, ओर इसी विषयपर बात- 
चीत छिड़ गयी। उन्होंने मेरे पुनैज॑न्म, गोरक्षा, निरामिषाह्र विषयके विचारोंकी 
परवा नहीं की, यद्यपि वे उन्हें बढ़े विचित्र दिखाई दिये। पर उन्हें यह सुनकर 
बड़ा आश्रय हुआ--मुझपर अविश्वास हो गया, जो उनके चेहरोंपर स्पष्ट दिखायी 
देने लगा--कि यदि परमात्मा सुझे बल दें तो मैं साँपको भी नहीं मारना चाहूँगा, 
भत्ते ही मुझे निश्चय हो जाय कि उसके न मारनेसे मेरी जानका पूरा पूरा खतरा 
है। शीघ्र ही अविश्वासको दँ सीने दबा दिया ओर वे हँस कर बोले--“अरे, तब तो 
आप बड़े भारी खतरनाक आदमी हैं?” ७ 


हिन्दी नवजीवन 
२६४ जून, १९२७ 


“सत्यके बाद असल अहिंसा है| संस बड़ीसे बड़ी 
सक्रिय शक्ति है। विफादा तो वंह कमी होती नहीं । हिंसा 
सिर्फ ऊपरसे सफल माक्षूम पढ़ती है !” “-भांधीजी 


द््क 


अहिंसाका जुर्म 


“क्या आप मानते हैं कि खलोंका दमन और संतोंका रक्षण हर एक आदर 
सरकार और महात्मा-जनोंका कर्तव्य है! अगर आप इसे स्वीकार करते हैं तो फिर इस युग- 
युगके पुराने सिद्धान्तसे आपके राजनीतिक आदर्शवादसे कहां मेल वैठता है ! क्या कुमुक्षेत्रकी 
युद्ध-भूमिमें अर्जुनको कृष्णके उपदेशका सार यही नहीं है ! 

“क्ष्या अवतारोंकी भी यही नीति नहीं थी जिससे राजा बरकिका राज्य छीना गया, 
बालि मारा गया और जरासंधका नाश हुआ ! 


“आप साधारण आदमियोंसे और वह भी बहुतोसे, यह आशा केसे रखते हैं कि 
वे अपने अविवेकी शत्रुओंके वार, बिना किसी तरहका बदला लिए सहते जायेंगे ! इस इष्टिसे 
क्या हम आपकी भावमनामय शिक्षाओं और उपदेशोंकों अव्यावहारिक और मामूली आदमियोंके 
लिए, अशक्य गिननेमें मूल करते हैं ! दक्षिणी अफ्रीकार्में आपकी अस्थायी ओर थोडी थोडी 
करके मिली हुईं सफलताको बहुत बढ़ा दिया गया है और साधारण बुद्धिके हिन्दुस्तानी 
आँख मूँदकर भेड़ोंके जैसे यह भूल करके कि दक्षिण अक्कीकाका उदादरण हिन्दुस्तान जेसे 
विश्ञाक देशपर जिसमें बहुतसी भाषाएँ ओर धर्म हैं, छागू नहीं पड़ता, आपके पीछे चढकर 
मुश्किल्लोंमे पढ़ गये हैं । बहुतसे देशभक्तोंका जीवन बाद करनेके बाद क्या आपने अबतक 
यह नहीं समझा है कि एक वर्षमें स्वराज्यकी आपकी घोषणा गछत साबित हुई है! क्‍या 
आप यह नहीं कबूछ करते कि बारडोलीमें आपके पीछे इहटनेसे गुंदरवालोंके बीच बड़ी 
घबराहट फैछ गयी जो आपके कार्यक्रमके अनुसार बड़ी वीरता और मर्दांनगीसे कर देना बंद 
कर बैठे थे ! 

“वक्या हम पूछ सकते हैं कि खिलाफत-आन्दोलनमें आपके पड़ने और उसके फल्ल- 
स्वरूप थोड़ेसे धर्मान्ध म्लुसलमानोंके हाथमें महासभा ८ कांग्रेस ) के पड जानेका क्‍या फल 
हुआ है! जिस हिन्दू-मुसलिम एकताके बारेमें आपने इतना लिखा है, हिन्दुओंसे इतनी अपीछ 
की है, सुसलमानोंके संकटकी घड़ी दछते ही क्‍या वह बालूके मीत-सी गिर नहीं गयी है ! 
क्या आप अपनी पवित्र शिक्षाओंसे इसकी कभी आशा रख़ते हैं कि धर्मान्ध और बहादुर 
ग्रुस७मानों और जाति रोगसे रोगी और मीरु हिन्हुओंमें कमी मेल होगा ! क्या आपको कभी 
इसका भान हुआ है कि जबसे अहिसाके सिद्धान्तकी बदोछूत कांग्रेसमें आप मुखिया बने तभी 
से साम्प्रदायिक झगड़े बराबर बढ़ते ही गये हैं ! | 

"क्या आप इसे कबूछ नहीं करेंगे कि आपकी राजनीति चाहे धर्मके नाममें 
जितनी ही क्यों न ढँकी हो, मगर उससे पण्डित मालवीय, देशबन्धु दास, छाछा छाजपतराय, 
औयुत्त विजवराघवाचार्य, भी केछकर, डाक्टर मु जे और दूसरे अखिल भारतीय नेता आजिज 
भा गये थे 

रद्द 


श्रहिंण 


“क्या आपने महात्मा तिछकका नेतृत्व, कमसे कम शुरूमें ही सही, स्वीकार नहीं 
किया है ! तब इसकी क्या वजह है कि आप आज राष्ट्रके हितके विरोधी, गहन सामाजिक 
ओर धार्मिक झगड़े उभाड़ रहे हैं ! कया आपको यह नहीं भासता है कि पहलेसे ही दासच्चत्ति 
बाछे हिन्दुओंमें इससे आर भी अधिक फूट पोछती है तव क्या आप हमारे उन शन्रुओंका ही 
काम, अप्रत्यक्ष रूपसे नहीं साथ रहे हैं? जिनकी एक मात्र दल्लीक यह है कि हम अपनी 
सामाजिक निर्बलताओंके कारण राजनीकि स्वतंत्रताके आयोग्य हैं । 
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“क्या ऊँची जातिके हिन्दुओंके मंदिरोंमें, जिन्हें ऊंची जातिवालोंने फेवल अपने 
ही लिए, बनाया था, घुसनेका आप पंचमोंको उत्तेजित करके ठीक काम करते हैं ? आप 
क्या अपनेको तिनेत्र रुद्र समझते हैं कि युग-युगसे चले आनेवाले रीतिरस्मोंको एकबारगी 
तोड़ डाले ! हमें हमें यह जानकर आश्रय हुआ है कि आपने विधवा-विवाहका समर्थन 
करना शुरू किया है और अपरिपक्क बुद्धिके नवयुवकोंकों विधवाओंसे विवाह करनेकी 
सलाह वेधडक दी है ! क्या आप यह नहीं मानते कि स्वामी विवेकानन्द और दूसरे छोंगोने 
विधवा-विवाहका समर्थन न करके चतुराई ही की क्योंकि आज कुमारी कन्याओंके मी 
विवाहोंमं होनेबाी कठिनाइगोंकों थे जानते थे ! क्या हम पूछ सकते हैं कि इन सब अत्यन्त 
विवादअस्त सवालोको स्वराजके साथ मिछा देनेसे कहां तक मेल होगा जो शुद्ध राजनीतिक 
है ओर जिसपर आशा की जाती है कि हम सब एक मत होंगे ! 


“बिज्ञानकी उन्नतिके इस युगमें आपका चखाो लोकप्रिय नहीं हो सकता | क्यो 
आप अपने अनुभवोंके आधारपर यह नहीं सोचते कि अगर आप केवछ भजबूरोंके संगठनके 
काममें छगे रहें तो अच्छा हागा। 


“अहिंसा-धर्ममें सच्चा विश्यासी होनेके कारण क्या आपका यह कर्च॑व्य नहीं है' कि 
आपका उन म्युनिसिपिछडियासे मानपत्र स्वीकार न करें जिनके यहां कपाई खाने चलते हैं !” 


घरहमपुरमें मुझे किसो भाईने एक त्वस्बा पत्र भेजा था। ऊपर उसीका 
सारांश दिया गय्या है। चू'कि मुझे यह माननेका कारण है कि इस पत्र-लेखकने 
वे बातें खुलासा कहनेका साहस किया है जो दूसरे छोग मनमें छिपाये हुए हैं, मुझे 
जान पड़ता है कि इस इक्जासका जवाब देना जरूरी है । 


इस सवालोंका व्योरेवार जवाब देना जरूरी नहीं है। हसमेंसे बहुत 
छोग बड़ी भारी भूल करते हैं. कि शाज्षोंका वे अक्षरशः अर्थ छगाने छगते हैं । वे 
भूल जाते हैं कि शब्दोंके पीछे चल्ननेषाला मरता है. और भाषोंके, जी उठता है। 
मद्वाभारत और पुराण न तो त्रिलकुल्त इतिहास ही हैं. और न घर्मशास्त्र दी । मुझे 
छगता है कि मसुष्यके धार्मिक इतिहासको भिन्न-भिन्न रुपोंमें समझानेके लिए वे 
विचित्र रुपसे लिखे गये हैँ । उनमें वर्णित सभी लायक हम छोगों जेसे अपूणों, 
मश्बर भाणी हैं, अगर अन्तर है तो असंपूर्णताकी मात्रामें ही। उनके,कहे गये 
कार्सोका हम आँख मूंदकर अशुकरण नहीं कर सकते । महाभारवकी सारी शिक्षाका 


९२ * ५ 


गांधीजी 


सार इतनेमें दिया हुआ है, 'सत्य॑ जयते नानृवम? यह सच है. कि सत्य सभी वस्तुओं को 
अबइय ही जीत लेता है । 


मगर मैं शास्त्रोंमें लिखी हर एक बातका औचित्य सिद्ध करनेकी कोशिश 
नहीं कर रहा हूं। इन भन्थोंको श्रद्धाके साथ पढ़नेपर मुकपर सब मिछाकर जो 
असर पड़ता है, मैं उसोको मानता हूँ। हर एक आदमसीको, जो सथा होना 
चाहता है, यही करना पड़ेगा । इस तरह मेरा दावा है कि अहिंसा ओर सत्यमें 
मेरा विश्वास उन्हीं प्रन्थोंके पढनेसे जमा है, पेदा हुआ है. जिनमेंसे ये भाई मेरे 
सामने ये विरोधी बातें छा रखते हैं। नहीं, यही नहीं, बल्कि मेश विश्वास आज 
मेरे जीवनका दी परमावश्यक अंग हो रहा है, आर इसलिए इन किताबोंके या 
किन्‍्हीं ओर किताबोंके बिना सहारेके स्थिर रद सकता है। निश्चय ही हर एक 
घार्मिक भवृत्तिवाले आदसीके जीवनमें बह समय आता है जब उसे अपने ही 
सद्दारे खड़ा रहना पड़ता है । इसलिए यह भत्ते ही सिद्ध किया जाय कि अवतारोंने 
फल्नां काम किया था, फला काम नहीं किया था, मगर इसका मुकपर कोई असर 
नहीं पड़ सकता । दिनों-दिन बढ़ता और सबक होता हुआ मेरा अज्चुभव मुझे 
कहता है कि जद्दां तक आदमीके छिए सम्भव दो, उस हृद्‌ तक सत्य और अद्दिसाका 
पाछन किये बिना, न ता व्यक्तियोंको और न जातियोंको द्वी शान्ति मिछ सकती 
है । बब॒क्ला लेनेका नीतिकी कभी सफलता नहीं मिली हे। बदछा लेनेसे, जिसमें 
अक्सर धोखेबाजी और जोर-जबद्स्ती भी शामित्र होती है, कभी-कभी अस्थायी 
आर दिखाऊ सफछता मिछनेके इक्क-दुक्के उदाहरणोंसे हम घबरा न जायेँ। संसार 
आज इसलिए खड़ा है कि यहांप- घृणासे प्रेमकी मात्रा अधिक है, असत्यसे 
सत्य अधिक है । इसकी जांच हर फोई, जो सोचनेकी तकलीफ उठावे, कर सकता 
है । धोखेबाजी और जोर-जत्र तो बीमारियां हैं, सत्य और अहिंसा स्वान्ध्य हैं। 
यह बात कि ससार अभा तक नष्ट नहीं हो गयां है, इसका प्रत्यक्ष प्रमाण है कि 
संसारमें रोगसे अधिक स्वास्थ्य है । इसलिए जो इसे समझ छें, वे अत्यन्त विरोधी 
स्थितियों में भी स्वास्थ्यके नियमोंका पाछन करें | 


मेरे उपदेश और शिक्षाएँ, भावुकतामय या अव्याबद्दारिक नहीं हैं, 
क्‍योंकि मैं वद्ी सिखछाता हूँ जो पुराना है, ओर जो कहता हूँ बह फरनेकी 
कोशिश करता हूं और मेरा बह दांवा है कि जो मैं करता हूँ वह हर एक आादसी 
कर सकता हे क्योंकि मैं एक बहुत मामूछी आदसी हूँ, सेरे सामने भी वही 
प्रछोमन हैँ, मुझमें भी वही कमजोरियां हैं, जो हममेंसे निबलसे निर्बत्न 
सनुष्यमें हैं । 
ही 82 अफ्रिकामें, उच्च सभयके लक्ष्यकी सफछताके अंदाजके हिसाबसे, 
सफछता सिल्नी था। जो बात छोठे समाज्ञोंपर छागू है, वही बड़े समाजोंपर 
'भी, केवल उसी तरहका काम सगर ज्यादे पेंमानेपर करना पड़ेगा | हे 
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मुझे अंपनो पद्धतिमें इतना अधिक विश्वास है कि में यह भविष्य कथन 

कर सकता हूँ कि आनेवाली पीढ़ियां १९२० और १९२१ सालछकों भारतवर्षके 
इतिह।समेंसे सबसे चमकदार प्रष्ठ समरकंगी और उनमें श्री 'बारडोछीका पीछे 
हटना” सबसे महान काम समझा जायगा। बारहोछीके निश्चय ने हिन्दुस्तानको 
इस लायक बनाया है कि बह दुनियाक सामने आँखें सीधो रखे, सिर ऊँचा रख 
सके । कांग्रेसका वर्तमान मंतव्य रहते हुए, राष्ट्रके लिए यही एक मात्र सच्चा, 
बहादुरीका ओर गतिष्ठित रास्ता था । स्व॒राजकी लड़ाई कुछ खेछ नहीं थी । और 
अगर किसीको बिना चाहे तकढीफ उठानी पड़ी तो इसछिए पड़ी थी कि वे आगके 
साथ खेल रहे थे । 


खित्यफत आन्दोलनमें पड़नेसे दोनों जातियाँ सबल् हुई हैं ओर बह 
सामूहिक चेतना उसन्न हुई है जिसके और तरहसे दोनेमें एक जमाना लग जाता । 
अगर सच्ची एकता कभी होगी तो मेरी ही शिक्षाओंफे माननेसे होगी। आजके 
हिन्दू-मुसलिमि झगढ़े, दविन्दुओंके आपसके झगड़े और मुसलमानोंके अपने घरके 
भंगड़े सामूहिक चेतनाके चिन्ह हैं। आज जो चीज हम देख रहें हैं वह तो 
आत्मशुद्धिकी क्रियामें मेठका ऊपर निकल आना है । लेखक महोदय चीनी साफ 
करनेके किसी कारखानेमें चीनीका साफ किया जाना देख आयें और तब चे मेरा 
मतलब समझ जायेंगे । यह सेछ सिर्फ फेंक दिये जानेके लिए ही ऊपर सतहपर 
आ गया है। मुझे इसका कोई पता नहीं है कि पंडित मदनमोहन मालवीय और 
लेखकके गिन्नाये दूसरे नेता मेरी राजनीतिसे ऊब गये हैं। कुछके बारेमें तो मैं 
जानता हूँ कि उनके साथ घात इसकी उछटी ही है। किन्तु वे अगर ऊब्र गये हों 
तो भी मुझे आशा है. कि मेरा विश्वास मेरे उन मिन्नोंक। मतभेद भो सह सकतगा 
जिनकी सस्मतिका मेरे सामने कुछ मूल्य है. । 


छोकमान्यक्रे बारें लेखक अपना अज्ञान तब प्रकट करते हैं जब वे 
उनकी वे नीतियाँ बतलछाते हैं जो छोकमान्यकी कभी थीं ही नहीं । में जानता हूँ 
कि मेरे और उनके बीच मौलिक अन्तर थे, सगर लेखक जिनकी कत्पनां करते हैं, 
वे अन्तर नहीं थे। हमें अपने नेताओंसे यह सीखना चाहिये कि उनके कार्मोंकी 
बेजाने, बेसममे बूमे आँख मूँदकर नकछ न करें। हमें उनसे उनकी बहादुरी, 
उनका महान स्वार्थत्याग, उनकी परिश्रमशीकृता, उनका देश-अम, ओर अपने 
आवशॉपर हृह रहनेकी प्रवृत्ति सीखनी 'चाहिये।हम जब बिना किसी कारणके 
या यथेष्ट ज्ञानफे उनके इक्के दुकके का्मोकी नकछ करने णंगते हैं. तब बढ़ी भारी 
भूछ करते हैं। 

प्रेरा दावा है कि जो समाज-सुधारके काम मैं कर रहा हूं, ओर जिनमें 
परसात्माकी कृपासे मरे कई असिद्ध देशवासी भी मेरा भी साथ' देते हैं, उनके 
बिना हिन्दू धर्मके नष्ट हो जानेका खतरा है । 

6१ 


छेखकके अविश्वासके होते हुए भी चर्खो बराबर प्रगति करतों ही जा 
रहा है, मजदूरोंके हितके सागरमें चर्खेंका काम मेरा हिस्सा हे। 


म्युनिसिपिकटियोंसे सानपत्र स्वीकार करते समय मेरा दावा होता है 
कि उनके कसाईखानोंमें होती हुई हृत्याओंसे मैं छू नहीं जाता हूँ । इसके उलटे 
उन मानपन्नोंसे मुझे उन्हें अपने सिद्धान्तका उपदेश देनेका अबसर मिलता है । 
आर मुझे यह लिखते हुए खुशी होती हे कि वे इससे कभी बुरा नहीं मानते और 
कभी-कभी उसे स्वीकार भी कर लेते हैं । 
हिन्दी नवजीवन 
१५४ दिसम्बर, १६२७ 


“अहिंसा एक महाज़त है | तल्वारकी घारपर अलनेसे 
सी कठिन है। देहचएीके लिए उसका सोक्ह आना पालन 
असंभव है । उसके पश्लनके दिए घोर तपश्चयोक्ी आव- 
श्यकता है । तपश्चयीका अथे यहां त्याग और ज्ञान करना 
चआहिये ९? --गंचीजी 


५९२ 


अंधेर या कुराज्य ? 


एक सम्मानित मित्र लिखते हैं--.. 


“आप जब अपना कोई राजनीतिक मत प्रकाशित करते हैं, में उसमें वारबार टांग 
नहीं अड़ाता हूँ। मगर हालके अपने किसी सम्पादकीय छेखमें आपने अपना एक पुराना 
निराला मत दुहराया है, जिसके कारण मुझे बरबस आपसे पूछना ही पड़ता है कि आपने 
क्या इस बार भी अपने शब्दोंको उसी सावधानीसे तोछा है, जिसकी आश। नीतिके प्रतिपादकोसे 
की जाती है ! यह तो बिलकुछ ही स्वाभाविक, समुचित श्रेयस्कर है कि हिन्दुस्तानियोकों किसी 
विदेशी जुएसे स्वतंत्र होनेकी इच्छा हो और वे इसके लिए, प्रयत्न करें । किन्तु यह तो अक्लके 
बाहरकी बात है कि कोई होशहवासमें रहकर भी किसी तरहकी सुसंघटित रार्कारके बढ्ले 
अंधेरखाता चाहे, क्योकि एकमें अगर किसी भांतिके ऊपरसे छादे या आप बनाये, संयम 
नियमका पता है भी तो दूसरा तो आत्म-संयमका बिलकुल उलथ ही,है | अंधेरखाता भगवानके 
शब्दकोश भल्ते ही हो। मनुष्यके मुहमें तो उसके कोई मानी ही नहीं हो सकते और 
वह बेसा ही खतरनाक मुबाढुगा ( अतिशयोक्ति ) और मति-भ्रम है, जेसा 'इम्डिपेन्डन्स 
शब्द है, जिसके विरद्ध आपने वाजिव ही कमर कसी | इसके अछाबा, मुझे यह भी जान 
पड़ता है और खुद आपने भी यह इतनी बार स्वीकार किया है कि बुद्धिमानी इसीमें है कि 
आदमी उन कामो और शब्दोसे दूर रहे, जिनसे अनजान छोगोंको गलत रास्ते छे जानेका 
मतलब न होते हुए भी, उनके जानेका भय हो और वे बेशक इस शब्दके ऐसे अर्थ छगायेंगे, 
जिनकी कल्पना भी आपको न होगी | हर एक बहशी आदमी, अ्िंसाकी आपकी शर्तोंको 
. समझे बिना, इसीपर जोर देगा | जैसा आपका दावा है, अगर अहिंसा स्वभावसे ही, 
रचनात्मक, साथंक और दिव्य वस्तु दो तो, उसका नतीजा, या खाधियत, कभी अंपेर 
नहीं हो सकता | अगर आपने सोच समझकर यह शब्द लिखा है तो में यही कहूँगा कि 
आपने मनुष्य-जातिकी कोई सेवा नहीं की है | उन्हें जरूरत इस बरातकी याद दिलानेकी है कि 
हमें विश्व-दृष्टि पेदा करनी चाहिये न कि जिसकी ओर उनका स्वाभाविक हो झुकाव होता है, 
उस असंयत, अनियमित अंधेरखाता की | अगर किसी और ऊच्च मावनाक्के आदेशमें यह 
केवछ भाषाकी ढिलाईके कारण हुआ है तो, मुझे आशा है कि बिचाव करनेपर आप 
अपना असछ मतछूब स्पष्ट करेंगे |” 

* इस पत्ममें छिपी छगनको तो भूछा दी नहीं जा सकता। ओर इस मित्रके 
विचारोंके छिए मेरा इतना आदर है कि अगर उनके अलुकूक में अपने विचार 
बना सकता तो जरूर छुशीसे बना डालता । 

मगर मुझे कहना ही पड़ेगा कि मैंने यह शब्द्‌ सोच समभक्तर चुना था। 


अंधेरखाताका अर्थ है--अभियर्म, अव्यवस्थ!। नियम और ध्यवस्थाका जन्म 
क्त़्‌ 


अनियम ओर अव्यवस्थासे होता है किन्तु सीधे उस कु-नियम और कुच्यवस्थासे 
कभी नहीं, जो नियम और व्यवस्थाके भेसमें प्रचलित हों । में मानता हूँ कि इस 
मित्रकी कठिनाई इस मान्यताके कारण हुई दे कि भारत सरकार आज 'किसी न 
किसी भांतिके ऊपरसे लादे या आप बनाये नियम ओर व्यवस्थाका प्रतिरूप है ।॥! 
सम्भबतः वर्तमान शासन-पद्धतिके बारेमें हमारे विचारोंमें फर्क हो। मेरा अपना 
ख्याक यह है कि यह बिलकुछ ही बुरी है। इसलिए ध्ुराईसे भलाई नहीं हो 
सकती । मैं कु-शासन या कु-राज्यको अ-शासन या अ-राजकतासे बुरा मानता हूँ । 


फिर मेरे शब्दोंसे अनजान अथवा हिंसा-प्रिय लोगोंके सनमें आन्ति 
नहीं हो सकती । क्योंकि मैं पत्र-छेखककी बात कबूछ करता हूँ कि अंधेरखाता तो 
केवक हिंसाका ही फछ हो सकता है । क्या मैंने अनेक बार इन पृष्ठोंमें छिखा नहीं है 
कि अगर मुझे इस सरकार ओर दिंखामेंसे एक चुनना ही पड़े तो मैं हिंसाको ही 
पसन्द करूँगा जो कि मैं हिंसाके आधारपर चल्षते हुए युद्ध में सहायता नहीं करूँगा, 
कर नहीं सकूँगा। मेरे छिए तो इसमें दूसरा रास्ता ही नहीं। आजकी शान्ति तो 
हिंसाका खतरनाक रूप है जो उससे भी बड़ी हिंसा या बड़ी हिंसा करनेकी तेयारीके 
नीचे दबायी हुई है । क्‍या यह अच्छा नहीं होगा कि जो मौतके या घरबार छिन 
जानेके कायर भयसे, मनमें हिंसासे कुढ़ते हुए भी, जज्र किये हुए हैं; हिंसा कर ढें 
ओर गुलछामीसे था तो स्वतंत्र हो जायेँ या अपने जन्मसिद्ध अधिकारोंको खेनेके 
प्रयत्नमें मर जायें । 


मेरी अहिंसा कोई किताबी सिद्धान्त नहीं हे जो अनुकूल अवसर देखकर 
बतक्षायी जाय । यह बसा सिद्धान्त है, जिसे मैं सभी कार्यक्षेत्रोंमें छानेका प्रयत्न 
अपने जीवनके प्रत्येक क्षणमें कर रहा हूँ । अहिंसाको घुसानेकी मेरी कोशिश आयः 
मेरी अपनी ही कमजोरी या अज्लानके कारण चौपट हो जाती है। उस समय मुझे 
अपने इसी ध्येयकी खातिर हिंसाको मनसे ही मंजूर करके उसे सहन करना पद्धता 
है। १६२१ में मैंने बेतियाके निकट गांबबाछोंसे कद्दा कि तुमने बुरे मतलबबाले 
अम्छोंका विरोध न करके उनके आनेपर भाग जानेमें कायरता दिखलायी है | एक 
दूसरे अवसरपर किसी पुजारीके कारण मैं शर्मिन्दा हुआ था। जिसने कहा कि 
कुछ बदमाशोंके मंदिर छूटने और दि तोड़नेके किए आनेपर में चुपचाप जान 
छेकर भाग निकछा | मैंने उससे कद्दा कि अगर तुम अपत्ती जगहपर अहिंसा भावसे 
डठे रहकर अपनी मभूर्तिकी रक्षामें मर नहीं सकते थे, तो तुम्हें दूसरोफी मारकर 
भी मूर्तिकी रक्षा करनी चाहिये थी। इसी भाँति मैं मानता हूँ कि बतेमान कु-शासनसे 
हिंसाके जरिये भी हिन्दुस्तानकी स्व॒तंन्त्रता लेना अच्छा है, बनिस्थत इसके कि 
उसका धन और इज्जत दिन रात लूटी जाती रहें और वह असद्दाय होकर 
तमाशा देखे । 

जरा देखिये तो कि किस बेशमे तरीकेसे ज्िटिश राजनितिज्ञ (१) 

हि 


अहिंसा 


हिन्दुस्तानकी अपनी लूटपाट जारी रखनेके लिए एक दलको दूसरेसे लड़ा रहे हैं । 
उन्हें आज अचानक अछतोंका पता छग गया है क्‍योंकि जान पड़ता है कि उन्हें 
डर है कि केवल हिन्दू-मुसलिम झगड़ोंसे ही 'ज्रिटिश ताजके सबसे चमकदार हीरे? 
का सुरक्षित रहना शायद मुरिकिल हो। वे असहाय नरेशोंको लोगोंसे छड़ानेकी 
कोशिश फर रहे हैं। सर जान साइमनको भी यही चाल चलनी आवश्यक जान 
पड़ती है। कहा जाता है कि उत्तकी बुद्धि बड़ी तीष्ण ओर रहस्य-भेदिनी हे। किन्तु 
उनके सम्मानके छिए रचे हुए बहुत ही मद्दीन पर्देको वह छेद नहीं सकती । उन्हें 
भारतीय वाताकाझमें कोई बात बिगड़ी हुई नहीं मिलती | इस भांतिके 'सुव्यवस्थित 
अकुश' ने तो प्रजाको इतना नामर्द और अशक्य कर दिया है, जितना उसके पूर्व 
इतिहासकी घटनाने उन्हें नहीं किया था । 


मेरी अपनी स्थिति ओर विश्वास, दोनों स्पष्ट और बेदुबिधाके हैँ । मैं 
न तो वर्तमान शासन चाहता हूँ और न अंधेरखाता ही। मैं अंधेरके रास्तेसे गुजरे 
बिना, सच्ची सुव्यवस्था स्थापित देखना चाहता हूँ। मैं इस अव्यवस्थाकी अ्दिसासे 
नष्ट करना 'चाहता हूँ। यानी बुराई करनेबाछोंका सत ही बदुझना चाहता हूँ । 
इसी कामके लिए मेरा जीध्न समर्पित है। और ऊपर जो कुछ मैं लिख आया हूँ, 
घह अर्दिसाफे मेरे आनसे सीचे निकछता है| भर्दिसासे बड़ी शक्ति मनुष्य जातिको 
मालूम नहीं है। इसकी शक्ति था प्रभावशीक्॑तामें मेरा विश्वास अटल है और 
उसी भाँति मेरा यह विश्वास भी भचल है कि केवल अहिसाफे दी जरिये स्वतन्त्र 
होनेकी शक्ति हिन्दुस्तानमें है। मगर सत्य या सच्ची बातोंकों छ्िपानेसे, चाहे वे 
इस घड़ी कितनी ही घुरी क्‍यों न मालस हों, शक्ति नहीं मिल सकती। भगवान्‌ 
न करें दिन्दुस्तानको अहिंसाका पाठ पूरा-पूरा पढ़नेके पहले खूनी लड़ाई लड़नी 
पड़े | मगर यह बीचकी सीढ़ी, जो श्रायः जरूरी जान पढ़ती है, उसके भी भाग्यमें 
बदी हो तो उसे अपनी मुक्तिके मार्गमें उसमेंसे भी जरूर ही शुज्षरना पड़ेगा ओर 
बह आजकी वर्तमान व्यवस्थासे तो जरूर ही अच्छी गिनी जायगी। आजकी 
हक तो सहज एक उजला कफन है, जिसके नीचे केवछ दिंसा ही हिंसा छिपी 
हुई है । 
हिन्दी मवजीवन 
१ सा, १६९८ 


] 


कक 


५शुक्रित श॒रीरिक ऋमतांसे नहीं उत्पन्न होती, वह अजेय 
संकल्प ( या इच्छा १ से उत्पन्न होती है (” 
--गांचीज़ी 
न्श्र्षि 


युद्ध और अहिसा 


यूरोपीय मद्दासमरमें ब्रिटिश साम्राज्यको जो सहायता देनेका उल्लेख 
मैंने अपने सत्यके प्रयोगों में किया है, उसके सम्बन्धर्में एक भाई निम्नलिखित 
पत्र छिखते हैं-- 


आपने अपनी आत्मकथा'के चौथे भागके ३८ वें अध्यायमें पहले पहल 
यूरौपीय महासमरमें अपने शामिल द्ोनेका जिक्र किया है | इसकी योग्यताके विषयमें 
मुझे शंका है | मेरा ख्याल है कि मैं शायद आपका मतलब ही ठीक ठीक नहीं समझ 
सका हूँ | इसलिए प्रार्थना है कि आप कृपाकर मेरी शंश्रोंका समाधान कर दें । 
“पहला प्रश्न है 
“आपको दर असल लड़ाईमें शामिल हॉनेके लिए किस बातने प्रेरित किया ? 
आप कहते हैं-- 


इसलिए अ्रगर भुके उस राज्यके साथ आखिर सरोकार रखना हो, उस 
राज्यकी छत्त-छायाके नीचे रहना हो तो या तो म्॒के खुले तौर पर युद्धका विरोध करके 
जबतक उसकी युद्धनीति न बदले तबतक सत्याग्रहके शाह्षके अनुसार उसका बहिष्कार 
करना चाहिये अथवा भंग करना योग्य हो तो मैं ऐसे कानूनोंका सविनय-भंग करके जेलका 
रास्ता दूँदना चाहिये अथवा मुझे युद्ध-प्रवृत्तिमें भाग लेकर उसका विरोध करनेकी 
शक्ति और अधिकार प्रास करना चाहिये। ऐसी शक्ति मुझमें नहीं थी। इसलिए मैंने 
माना कि मेरे पास युद्धमें भाग लेनेका ही रास्ता बचा है । ( भाग ४) अध्याय ३९: ) 


. “आप युद्धमें शरीक होकर युद्धकी हिंसाका विरोध करनेके लिए कौन-सी योग्यता, 
कौन-सी शक्ति प्राप्त करना चाहते थे ! 


“मैं देखता हूँ कि लड़नेवाले दूसरे देशोंके 'निवासियोंक्री बनिश्यत आपकी स्थिति 
' न्‍्यारी थी। वे तो सेनामें भर्ती किये जा सकते थे किन्तु आप नहों और इसलिए निष्किय 
प्रतिरोधका रास्ता आपके लिए स्वभावतः हो नहीं खुला हुआ था। तब जब आपकी 
कोई स्थिति नहीं थी, सार्वजनिक रूपसे युद्धका विरोध करना तो न करनेसे भी बुरा होंता। 
तब श्राखिर नितान्त आवश्यक लाचार शराकतसे जरा भी अ्रधिक शराकत क्यों करें | 


“गोकि ऊपरके उद्धारणसे जान पड़ता है कि आप युद्धका विरोध कर सकनेकी 
ताकत पैदा करनेके लिए लड़ाईमें शरीक हुए क्रिन्तु दूसरी अगहोंमें आप खुलासा कहते 
हैं कि आपको उम्मेंद थी कि लड़ाईमें शामिल होनेसे आपकी अपनी और आपके देशकी 
स्थिति अ्रष्छी होगी--और यह पढ़कर जान पड़ता है कि यह उन्नति महज छ़ाईका 
विरोधभर करनेके लिए ही नहीं थी । 

हि 
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अ्िंग 


“और इसीमेंसे दूसरा प्र-् यह भी उठता है कि कुछ भी पानेके लिए लड़ाईमें 
योग देना ही उचित था १ 


“पेरी सम्भामें नहीं श्राता कि गीताकी शिक्षात्रे इस बातका मेल किस तरह 
बैठाऊँ | गीतामें तो कहा है कि फल्का विचार ल्याग कर कर्म करना चाहिये। 


धरे अध्यायमें आपने यही दलील इस्तेमाल की है कि ब्रिटिश साम्राज्यकी 
सहायता की जाय अथवा नहों। ओर मैं समझता हूँ कि मूलतः सवाल' व्यक्तिगत झुपमें 
उठा होगा | किन्तु यह इस बिनारे तक ले ही जाता है कि युद्धके रूपमें युद्धमें हमें योगदान 
करना चाहिये या नहीं !* 


चेशक लड़ाईमें योगदानके लिए मुझे प्रेरित करनेबाला दहेह्य मिश्रित 
था। दो बातें मैं याद करता हूं। गोकि व्यक्तिगत रूपसे में छड़ाईके विरुद्ध था 
किन्तु मेरी ऐसी स्थिति नहीं थी कि मेरे विरोधका असर पड़ सकें। अहिसामय 
विरोध तभी हो सकता हे जब विरोध करनेवालेने विरोधीकी पहले कुछ सच्ची 
निशसवार्थ सेवा फी हो, सभ्े हार्दिक प्रेमका प्रदर्शन किया हो। जेसे किसी जंगली 
आदमीकों पशुका बलिदान करनेसे रोकनेके लिए मेरी तब-तक कोई स्थिति नहीं 
होगी, जब-तक किसी सेवा या मेरे प्रेमके कारण वह मुमके अपना मित्र न समझ 
हे । दुनियाके पापोंका न्याय करने मैं नहीं बेठता हूं। स्वयं असंपूर्ण होनेके फ्रारण, 
ओऔर चूँकि खुद मुझीको ओरोंकी सहनशीछता तथा प्रदारताक्ी दरकार है, मे 
संसारफी कच्चाइयों या असंपूर्णताओंकों तब-तक सहन करता रहता हूँ जब-तक 
उनपर प्रकाश डालनेका अवसर में नहीं पाता या बना नहीं छेता हूँ। मुझे छगा कि 
अगर में यथेष्ट सेवा करके वह शक्ति, बह विश्वास पेदा कर दूँ कि साम्राब्यके 
युद्धों, और युद्धकी तेयारियोंको रोक सकूँ तो मेरे जेसे आदमीके लिए यह बढ़ी 
अच्छी बात होगी जो खुद अपने ही जीवनमें अध्दिसाका व्यवद्धार करना चाहता 
है तथा यह भी जाँचना चाहता है कि सामूद्दिक रूपमें इसका कहाँ तक उपयोग 
किया जा सफता है । श 


दूसरा उद्देश्य साम्राज्यके राजनीतिज्ञोंकी सहायतासे स्वराज्यकी योग्यता 
पेद्ा करनेका था। साम्राज्यके इस ज्लीवन-सरणकी समस्यामें उसे सद्दायता दिये 
बिना यह योग्यता सुममें आ नहीं सकती थी । यहां यह भी समझा 
छेना चाहिये कि में सब्‌ १९१४ की अपनी मानसिक स्थितिकी बात दिख दाह 
जब कि में ब्रिटिश साम्राष्य और इिन्दुस्तानके उसके स्वेच्छापूवेक सहायवा 
बातें विश्वास करता था। अगर में तब भी आजके जेंसा अ्दिसक विद्नोह्ी होता 
तो अबह्य ही सहायता त देता ओर अध्विंसाके जरिये जिस-ज़िस तरह उनका 
इह्देश्य चोपट होता, करतेकी सभी कोशिशें करता। 

' युद्धके प्रति मेरा विरोध और उससें अधिध्यास तब भी श्षाजकें ही जेसे 
१३ ६७ 


गांधीजी 


सबल थे । मगर हमें यह मानना पड़ता है कि हम बहुतसे काम करना नहीं चाहते 
मगर तो भी उन्हें करते ही हैं.। में छोटेसे छोटे सजीब प्राणीको मारनेके उतना ही 
विरुद्ध हैँ, जितना लड़ाईके | किन्तु मैं निरंतर ऐसे जीबोंके प्राण इस आश्ा्में 
लिये चला जाता हूँ कि किसी दिन मुझमें यह योग्यता आ जायगी कि मुझे यह 
हत्या न करनी पड़े । यह सब होते रहनेपर भी अहिंसाका हिमायती होनेका मेरा 
दावा सही होनेके लिए यह परमावश्यक है कि मैं इसके लिए सचमुचमें जी-जानसे 
और अविराम प्रयत्न करता रहूँ। मोक्ष अथवा सशरीरी अस्तित्वकी आवश्यकतासे 
मुक्तिकी कल्पनाका आधार है संपूर्णताकों पहुँचे हुए पूर्ण अहिंसक सञ्ली पुरुषोंकी 
आवश्यकता । सम्पत्ति-सातन्नके कारण कुछ न कुछ हिंसा करनी ही पड़ती है | शरीर 
हुपी संपत्तिकी रक्षाके लिए भी चाहे जितनी थोड़ी, किन्तु हिंसा तो करनी ही पड़ती 
है। बात यह है कि कर्त्तव्योंके धर्म-संकटमेंसे सच्चा मार्ग ढू'द लेना सहज नहीं है । 
अन्तमें, गीवाकी उस शिक्षाके दो अर्थ हैं। एक तो यद्द है कि हमारे 
कार्मोके मूछमें कोई स्वार्थी उद्देश्य नहीं होना चाहिये । स्वराज्य ल्लेनेका पद्देश्य 
स्वार्थपूर्ण नहीं हे। दूसरे, क्मफलका भोह छोड़नेका अर्थ यह नहीं है. कि उनसे 
अनभिश्ञ रद्द जाय या उनकी उपेक्षाकी जाय था उनका विरोध किया जाय। मोह 
रहित होनेका अर्थ यह कभी नहीं है जिसमें अपेक्षित फल न आवबे, इसलिए कम 
करना ही छोड़ दिया जाय। इसके उलठे भोह-राहित्य ही इस अचल भ्रद्धाका प्रमाण 
है कि सोचा हुआ फल अपने समयपर जरूर होगा ही । 
हिन्दी नवजीवन 
१४ मार्च, १९१८ 


“में तो शुरूस यह मानता आय हूं कि आहिसा है। 
घम है, वही जिंद॒गीका एक रास्ता है |” 
“+गाँचीजी 


धर 


अहिंसा किसे करें ? 


कई हफ्तोंसे गुजरात विद्यापीठमे हर शनिषारको विश्वार्थियोंको एक 
घण्टा देकर मैं बहुत वर्षोके चद्रे ऋणके ब्याजका कुछ हिस्सा भरता हूं। 
उसमें पहला कार्यक्रम था अध्यापकों या विद्यार्थियोंके कुछ प्रहन पूछनेका। उत्त 
प्रश्नोंका पूरा उत्तर देनेका समय नहीं तिकाल सका, तब-तक तो सुझसे कोई 
पुस्तक पढ़ानेकी कहा गया और पिछले कई हफ्तोंसे “हिन्द स्वराज” का पढ़ना 
जारी है। मुझसे पूछे गये कई प्रशन महत्वपूर्ण हैं. ओर इसलिए मैंने उन्हें लिख 
किया है। उनका उत्तर 'नवजीबन' में दैनेका इरादा है। ये प्रश्न 
ऐसे हैं कि विद्यार्थियोंके अछाबा दूसरोंके दिए भी उपयोगी हैं। उनमेंसे एक 
प्रश्न यह रहा-- 

“अहिंसाकी चर्चा शुरू हुई नहीं कि कितने छोग बाघ, भेड़िया, साँप, विच्छू, 
मच्छु; खटमल, जूं, कुत्ता आदिको मारने, न मारने अथवा आलू:बेंगन आदिको खाने 
न॑ खानेकों ही बात छेड़ते हैं ।” 


“नहीं तो फौज रखी जा सकती है कि नहीं, सरकारके विरुद्ध सशक्ष बलवा 
किया जा सकता है या नहीं--आदि शाज्रार्थमें उतरते हैं। यह तो कोई विचारता ही 
नहीं, सोचता ही नहीं कि शिक्षा्में अ्दिंसाके कारण केसी दृष्टि पेंदा करनी चाहिये । इस 
सम्बन्ध कुछ विस्तारपूर्वक कहिये |” 


यह प्रश्न नया नहीं है। मैंने इसकी चर्चा “नवजीवन! में इस रूपमें 
नहीं तो दूसरे ही रूपमें अनेक बार की हे। किन्तु मैं देखता हूं कि अबतक 
यह सबाछ इल नहीं हुआ है। इसे हछ फरना मेरी शक्तिके बादरकी बात है। 
उसके हलमें यत्किचित्‌ हिस्सा दे सकूँ तो उतनेसे ही में अपनेको कृताथथ साने गा। 


प्रहनका पहला भाग हमारी संकुचित दृष्टिका सूचक है। जान पड़ता 
है कि इस फेरमें पड़कर कि मनुष्येतर प्राशियोंको सारना चाहियेया नहीं, हम 
अपने सामने पड़े हुए रोजके घर्मको भूल जाते हुएसे त्गते हैं। सर्पादिको मारनेके 
असंग सबको नहीं पड़ते हैं। उन्हें न सारने योग्य दया या हिम्मत हमने नहीं 
पैदा का है। अपनेमें रहनेवाते क्रोथादि सर्पों्ो हमने दयासें, प्रमसे नहीं जीता 
है, तो भी इस सर्पादिकी हिंसाकी बात छेड़कर उभसय-अष्ट होते हैं। क्रोधादिको 
तो जीतते नहीं ओर सपोदिको न मारनेकी शक्तिसे बंचित रह कर आत्मवबंचना 
करते हैं। अरदिस।-धरका पाछन करनेकी इच्छा रखनेत्रालोंकों साँप आदिको 
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भूछ जानेकी जरूरत है। उन्हें मारनेसे द्वालमें न छूट सके तो इसका दुःख 
नमानते हुए, सार्वभौम प्रेम पेदा करनेकी पहली सीढ़ीके रूपमें मनुष्योंके 
क्रोध दृपादिको सहन कर उन्हें जीतनेका प्रयत्न करें | 


आलू और बेगन जिसे न खाने हों, बह न खाय। भगर यह बात 
कहते हुए भी हम लज्ञित हों कि उसे न खानेमें' मद्दापुण्य है या उसमें अहहिंसाका 
पाछन है। अद्िसा खाद्याखाद्यके विषयसे परे है। संयमकी आवश्यकता सदा 
है। खाद्यपदार्थोंमें जितना त्याग करना हो उतना सभी कोई करें। बह त्याग 
भला है, आवश्यक है, मगर उसमें अहिंसा तो नाममात्रकी ही है। पर-पीड़ा देखकर 
दयासे पीड़ित होनेवाछा, रागद्वंपादिसे दूर, नित्य कन्द-मूलादि खानेबाछा आदमी 
अद्दिसाका मूर्तिरूप और बंदनीय है'। परपीड़ाके सम्बन्धर्में उदासीन, स्वार्थका 
वशवर्ती, दूसरेको पीड़ा देनेवाछा, रागद्रेषादिसे भरा हुआ कंद-मूछादिका हमेशेके 
लिए त्याग करनेवाढ्य मनुष्य तुच्छ प्राणी है, अर्टिसा-देवी उससे भागती ही 
फिरती है । 


राष्ट्रमें फोजका स्थान हो सकता है या नहीं, सरकारके विरुद्ध शरीरबल 
लगाया जा सकता है या नहीं-ये अबश्य महाप्रश्न हैं और फिसी दिल हमें 
इन्हें हछ करना ही होगा। कहा जा सकता है कि सहासभाने अपने कामके 
छिए उसके एक अंगकों इक किया है। तो भी यह प्रश्न जनसाधारणके लिए 
आवश्यक नहीं दे । इसलिए शिक्षाके प्रेमी और विद्यार्थके लिए अहिंसाकी 
जो दृष्टि है, वह मेरी रायमें ऊपरके दोनों प्रश्नोंसे भिन्न है अथवा परे हे। 
शिक्षामें जो दृष्टि पैदा करनी है वह परस्परके नित्य सम्बन्धकी है। जहां 
वातावरण अद््सारूपी आ्राणबायुके जरिये स्वच्छ और सुगंधित हो चुका है, 
वहांपर विद्यार्थी और विद्यार्थिनियाँ सगे भाई-बहनके समान बिचरती होंगी, 
बहाँ विद्यार्थियों ओर अध्यापकोंके बीच पिता-पुत्रका सम्बन्ध होगा, एक दूसरेके 
प्रति आदर होगा। ऐसी स्वच्छ वायु ही अहिंसाका नित्य, सतत पदाथ-पाठ 
है.। ऐसे अहिंसामय बातावरणमें पक्के हुए विद्यार्थी सबके प्रति उदार होंगे, वे 
सहज हो समाजसेवाके लिए त्ञायक होंगे । उनके छिए सामाजिक बुराश्यों, 
दोषोंका अछग प्रहन नहीं होगा। अधिंसारूपी अग्निमें बह भल्‍्म हो गया होगा । 
अइ्िसाके वातावरणमें पछा हुआ विद्यार्थी क्या बारू-विवाह करेगा? अथवा 
कन्याके भा बापको दंड देगा ? अथवा विवाह करनेके बाद अपनी पत्सीको दासी 
गिनेगा ९ अथवा उसे अपने विषयका भाजस मानेगा ! और अपनेकों अहिंसक मन- 
बांता फिरेगा ! अथवा ऐसे वाताबरणमें शिक्षित युवक सहधर्मी या परघर्मीके साथ 


छड़ाई छड़ेगा ! ह 
अहिंसा प्रचंड शस्त्र है | उसमें परम पुरुषार्थ है। बह भीरुसे दूर दूर 
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भागती है। बह बीर पुरुषकी शोभा है। उसका सर्वस्त्र है। यह शुष्क, नोरस, 
जड़ पदाथ नहीं है | यह चेतनमय है | यद्द आत्माका विश्येप शुण है। इसीलिए 
इसका वर्णन परम-धर्म के रूपमें किया गया है । इसलिए शिक्षामें अहिंसाकी दृष्टि 
है, शिक्षणके प्रत्येक अंगमें, नित्य नया छगता हुआ, उछछता, उभरता, शुद्धतम 
प्रेम । इस प्रेमके सामने बेरभाव टिक ही नहीं सकता। अ्िसा-रूपी प्रेम सूथे है, 
बर-भाव घोर अन्धकार है । जो सू्थ टोकरेके नीचे छिपाया जा सके तो शिक्षामें 
रही हुईं अहिसा-दृष्टि भी छिपायी जा सकती है | ऐसी अहिंसा अगर बविद्यापीठमें 
हमें प्रकट होगी तो फिर वहां अहिंसाकी परिभाषा किसीके लिए पूछनी आवश्यक 
ही नहीं द्ोगी। 
हिन्दी नवजीवन 
१३ सितम्बर, १९२८ 


“अहिंसा प्रचंड शुद्ध है | उसमें परम पुरुणाण है | वह 
भीरसे दूर भागती है। वह वीर पुरुषकी शोभा है, उसका 
सर्वस्व है। यह शुष्क, नीरस, जड़ पदार्थ नहीं है। यद चेतन 
है। यह आत्माका विशेष गुण है ।” --शांघीजी 


१०१ 


युड़के प्रति मेरे भाव 


[ गांधीजीके दक्षिण अफ्रीकामें बोअर-युद्धके समय तथा यूरोपियन महासमरमें सरकार- 
को सहायता देनेके संबंधमें एक यूरोपियन मित्र रेवरेंड बी. डे, लिग्टने किसी फ्रांसीसी पत्रमें 
एक लेख लिखकर कुछ सवाल पूछे हैं । गाँधीजी उनका जवाब यों देते हँ--] 


सिफे अधिसाकी कसौटीपर कसनेसे मेरे आचरणका बचाव नहीं किया 
जा सकता । अहिंसाकी दृष्टिसे, शस्त धारणकर मारने-वालों में ओर निःशश्र रहकर 
घायलोंकी सेवा करनेबालोंमें में कोई फरक नहीं देखता हूं। दोनों ही लड़ाईमें' शामिल 
होते हैं ओर उस्तीका काम करते हैं । दोनों ही छड़ाईके दोषफे दोषो हैँ । मगर इतने 
वर्षोतक आत्म-निरीक्षण करनेके बाद भी मुझे यही छंगता है कि में जिस परिस्थितिमें 
था, मेरे छिए बद्दी करना छाजिस था जो मैंने बोअर-युद्ध, यूरोपियन-सद्दासमर, 
ओर जुलू-बलवेके समय भी सब्‌ ९६०६ में किया था । 


जीवनका संचाछन अनेक शक्तियों द्वारा होता है। अगर कोई ऐसा सब्ब- 
सामान्य नियम होता कि उसका प्रयोग करते ही हर प्रखंगमें करोव्याकत्तेव्यका 
निशंय करनेके छिए क्षणमात्र भी सोचना नहीं पड़ता तो क्‍या द्वी सरछता होती ! 
मगर भेरे जानते तो ऐसा एक भी अवसर नहीं है| 


सैं रघय॑ युद्धका पक्का विरोधी हूं इसलिए मैंने अबसर मिहनेपर भी कभी 
मारक ऋस्त्र-शस्त्रोंका प्रयोग फरना नहीं सीखा है । शायद इसीलिए मैं प्रत्यक्ष नर- 
नाशसे बच सका हूं। सगर जब तक मैं पशुश्षछपर स्थापित सरकारके अघीन रहता 
था और उसकी बनायी सुविधाओँका स्वेच्छासे उपयोग करता था तबतक तो 
अगर बह कोई छड़ाई छड़े तो उसमें उसकी मदद करना मेरे छिए लाजिमी था। 
मगर जब उससे असहयोग कर लूँ, और जद्दांतः अपना वश चछ सके, उसकी दी 
388 त्याग फरने छगूँ लव उसकी मदद करना मेरे लिए छाज़िमी नहीं 
हवा है । 


एक उदाहरण छीजिये। मैं एक संस्थाका सभ्य हूँ। उस संस्थाके कुछ 

सती है। यह आशंका है कि उस खेतीको बन्दर नुकसान पहुंचाषेंगे। मैं मानता हूं 
कि सभी प्राणियोंमें आत्मा हे, और इसलिए बन्द्रोंफो मारता हिंसा सममता हूँ। 
"रन्‍्तु फसक्षको बचानेके छिए बन्द्रोंपर इसछा करनेको कहने या करनेसे में नहीं 
क्षिक्षकता हूँ। मैं इस घुराईसे बचना चाहूँगा। उस संस्थाकों छोड़कर या तोड़कर, 
मैं इस चुराईसे बच सकता हूँ। मगर यह मैं नहीं करता क्योंकि इसकी सुझे आश्षा 
हीं हे कि बहांसे हृटनेपर सुझे कोई ऐसा समाज मिंछ सकेगा जहां खेती न होती 
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हो, इसलिए किसी किस्मके श्राणियोंका कभी नाश न होंता। इसलिए यद्यपि यह 
करते हुए मुझे दर्द होता है मगर इस आशामें कि किसी दिन इस बुराईसे बचनका 
रास्ता मुझे मिल जायगा, मैं दीनताके साथ, ढरते हुए और कॉपते हुए दिलसे 
बंद्रों पर चोट पहुँचानेमें शामिल होता हूँ। 


इसी तरह मैं तीनों युद्धोंमे भी शामित्र हुआ था। जिस समाजका मैं एक 
सभ्य हूँ उससे अपना संबंध मैं तोड़ नहीं सकता था । तोड़ना पागछपन द्वोता । इन 
तीनों अवसरोंपर ब्रिढिश सरकारके साथ असहयोग करनेका सेरा कोई विचार न 
था। अब उस सरकारके संबंधमें मेरी स्थिति बिछकुछ ही बदल गयी है और इस- 
लिए उसके युद्धोंमें मैं भरसक अपनी खुशीसे शामिर नहीं होझँगा तथा अगर 
शस्त्र धारण करने या ओर किसी तरहसे उसमें शामित्र होनेको बाध्य किया जाझँ 
तो मैं भत्ते ही केद किया जञाऊँ या फाँसी चढ़ा दिया जाऊँ, मगर शामिल तो 


नहीं ही हूँगा। 


मगर इससे प्रश्न अभी दत्न नहीं होता है । अगर यहांपर राष्ट्रीय सर- 
कार द्वोवे तो मैं भल्ल ही उसके भी किप्ती युद्धमें शामिल्र न दोऊँ, तोभी मैं ऐसे अब- 
सरकी कल्पना कर सकता हूँ जब सेनिक-शिक्षण पानेकी इच्छा रखनेबाढेको वह 
शिक्षण देनेके पक्षमें मत देना मेरा कर्तव्य होवे । क्योंकि में जानता हूँ कि अध्दिसामें 
जिस दृद्तक मेरा विश्वास है, उस हृदृतक इस राष्ट्रके सी आवमी अहिसामें 
विश्वास नहीं करते हैं। किसी समाम या आदमीको बढात्कार अह्टिंसक नहीं 
बनाया जा सकता है। 

अह्हिसाका रहस्य अत्यन्त गूढ़ है। कभी-कभी तो अध्दिसाकी दृष्टिसे 
किसी आदमीके कामकी परीक्षा करना कठिन हो जाता है। उसी तरह कभी-कभी 
उसके काम हिंसा जेसे भी छग सकते हैं. जब पे अर्िसाके व्यापकसे व्यापक अथसे' - 
अर््टिक ही हों ओर पीछे चछकर अद्दिसक ही साबित भी होयें । इसलिए उपयुक्त 
अवसरोंपर अपने व्यबदारके बारेमें मैं सिफे इतना हो दावा कर सकता हूँ 
कि उनके मूलमें अहिंसाकी ही दृष्टि थी। उनके मूलमें कोई बुरा राष्ट्रीय या दूसरा 
रवाथ नहीं था। मैं यह नहीं मानता कि किसी एक छितका बढ्िदान 'धढ़ाकर 
राष्ट्रीय था किसी दूसरे हित्तकी रक्षा करनी चाहिये । 


मुझे अपनी यह दढीछ अब ओर आगे नहीं बढ़ानी चादिए। आखिर 

अपने विचार पूरे-पूरे प्रकट करनेके लिए भाषा एक मामूली चुटिपूएों साधन भर 

है। मेरे लिए अहिसा कुछ महज दाशंनिक सिद्धान्त भर ही नहीं है। यह तो भेरे 

जीवनका नियम दै, इसके बिना मैं जी दी नहीं सकता | मैं जानता हूं कि में गिरता 

हुँ। बहुत बार चेतनावस्थामें । उससे भी अधिक बार अचेतन अवस्थामें। यह 

प्रश्न बुद्धिका नहीं बल्कि हृदयका है। सनन्‍्माग तो परमात्माकी सतत प्राथनासे, 
शव | 


गांधीजी 
अतिशय नम्नवासे, आत्म-बिछोपनसे, आत्म-त्याग करनेको हमेशे तैयार बेठे रहनेसे 


मिलता है । इसकी साधनाके छिए ऊँचसे ऊँचे प्रकारकी विभेयता और साइुसकी 
आवश्यकता है । में अपनी निबंतनताओंकों जानता हूँ और मुझे उनका ठुःख हे । 


मगर मेरे मनमें कोई दुबिधा नहीं है। मुझे! अपने कर्तंव्यका सष्ट भान 
है। अहिंसा और सत्यको छोड़कर, हमारे उद्धारका कोई दूसरा रास्ता नहीं है । 
मैं जानता हूं कि युद्ध एक वरहकी बुराई है ओर शुद्ध बुराई है। में यह भी 
जानता हूँ कि एक दिन इसे बंद होना ही है। मेरा पक्का विश्वास है कि खून-खराबी 
था धोखेबाजीसे ज्ञी गयी स्वाधीनता, स्वाधीनता दी नहीं है। इसकी अपेक्षा 
कि मेरे किसी कामसे अहिंसाका सिद्धान्त ही गलत समझा जाय या किसी भी 
रूपमें में असत्य और हिंसाका दहामी समझा जाऊँ, यही हजार गुणा अच्छा है कि 
मेरे विरुद्ध छगाये गये सभी इल्जाम लाबचाव, असमर्थनीय समझे जायेँ। 
संसार हिंसापर नहीं टिका है, असत्यपर नहीं टिका है फिन्तु उसका आधार 
अहिंसा है, सत्य है । 


हिन्दी नवजीवन 
२० सितम्बर, १६२८ 


अगर अहिंसा य। प्रेम हमारा जीवन मं न होता, तो 
इस मत्यलोकमें हमारा जीवन कठिन हो जाता । जीवन ते 


मृत्युपर प्रत्यक्ष ओर सनातन विजयरूप है ।” 
--गाँधीजी 


श्ण्छ 


शावककी ज्वाला--१ (अहिसक प्राण-हरण ) 


गो-सेवा-संघकी ओरसे सत्याग्रहाश्रम आदर्श दुग्धालय, चमौलय 
चढानेके प्रयोग कर रहा है। उसके संबंधमें क्षण-क्षण धर्मसकट आग छड़े होते 
हैं। अगर आश्रमका आदर्श केवल अहिंसाके ही मार्गसे सत्यकी शोध करनेका 
न होता तो ऐसे संकट उत्पन्न नहीं होते। कितने दिन हुए, आश्रमका एक अपंग 
बना हुआ बछड़ा, कष्टसे छटपटा रहा था | उसकी दवा की, पशु-डाक्टरकी सलाह 
छी। उन्होंने उसके जीनेकी आशा छोड़ दी। हम भी देख सके कि वह फष्टसे 
छटपटाता है। करवट बद्लवानेमें भी उसे कष्ट होता था। 


मुझे लगा कि ऐसी स्थितिमें इस बछड़ेका प्राण लेना ही धर्म है, अहिंसा 
है। मैंने साथियोंके साथ मस्लहतकी। जनमेंसे कितनोंने मेरी रायका समर्थन 
किया | फिर सारे आश्रमके छोगोंसे बातें की । उनमेंसे एक भाईने खूब दलीढसे 
सख्त बिरोध किया, उसकी सेवा करनेका भार स्वयं अपने सिर लिया, ओर जब- 
तक उसका प्राण-हरण किया गया, तबतक उसकी सेवा करनेका भार उठाया और 
उन्होंने तथा कई बहिनोंने उसपरसे मक्खियाँ उड़ानेका काम किया | 

इन भाईकी दलील यह थी कि जिसे प्राण देनेकी श्षक्ति न हो, उसे 
प्राण लेना भी नहीं चाहिये। मुझे यह दल्लीक इस स्थानपर अ-स्थानसी छगी। 
जहाँ रवार्थ-भावजासे कोई दूसरेका प्राणहरण करे वहाँ ऐसी दछीढफों स्थान हो 
सकता है । अंतर्में दीन भावसे किन्तु दृढ़तापूर्षक पासमें रहकर पैंने डाक्‍्टरके ढ्वारा 
जहरकी पिचकारी डछबाकर बछड़ेका प्राणहरुण किया। भ्राण निककछनेमें दो मिनटसे 
कम समय जगा दोगा । 


मैं जानता था कि यह काम चालू छोकमतकों पसन्द नहीं पड़ सकता। 
इसमें चालू छोकमत हिंसा ही देखेगा किन्तु घर्मं छोकमतका विचार नहीं करता । 
मेंने तो यह सीखा है, भौर अनुभवके द्वारा अपने छिए सिद्ध किया है कि यही 
ठीक है कि जिसमें में धर्म देखता है, मुझे उसीका आचरण करना चाहिये, चाहे 
भत्ते ही उसमें दूसरा कोई अधर्म देखें। वास्तविक रीतिसे मेरा माना हुआ घमम 
अधर्म भी हो सकता है. किन्तु कितनी बार अनजानपनेसे भूल किये बिना भी 
धर्मका पता नहीं चक्षंता है। अगर मैं छोकमतके चश होकर या किसी दूसरे भयके 
बश होकर जिसे धर्म मानू', उसका आचरण न कहूँ तो घर्मोधर्मका नियंय में 
किसी दिन नहीं कर सकूँगा और अंतर्में ध्म-हीन हो जञाऊँगा। ऐसे दी कारणोंसे 
प्रीतसने गाया है कि 

पप्रेम-पैथ पावकनी ज्वाला माछो पाछा भागे जोने' 
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गाँधीजी 


अर्थात्‌ 'प्रेम-पंथ आगकी छपट है। उसे देखकर 'ही लोग भागते हैं । 
अहिसा-धममंका पंथ प्रेम-पंथ है। इस पंथमें आदुभीकों बहुत बार अकेले ही विचार 
करना पड़ता है । 


मैंने ये प्रघन अपने मनमें विचारे ओर मित्रसे इनकी चर्चा की कि 'जेसी 
बात मैं बछड़ेके बारेमें करना चाहता हूं, वेसी अपने बारेमें चाहूँगा ! मनुष्यके 
सम्बन्धमें ऐसा करनेको तेयार होऊंगा ?” मुझे छगा कि दोनोंपर एक ही न्याय 
ल्ञागू होता है । सुमे यह स्पष्ट जान पड़ा कि यहाँ अगर “यथा पिंडे तथा त्रह्माण्डे' 
का नियम लागू न हो तो बछड़ा मारा जा सकता है । ऐसे दृष्टान्तोंकी कल्पनाकी जा 
सकती है जब मारनेमें ही अहिंसा हो ओर न मारनेमें हिंसा । मान छो कि मेरी 
छड़की कोई राय देने छायक न हो। उसपर कोई आक्रमण फरने आ जाय । मेरे 
पास उसे जीतनेका कोई दूसरा मांगे मिले ह्वी नहीं तो में लड़कीका प्राण लू और 
आक्रमणकारीके तलवारके बश होऊँ तो उसमें मैं शुद्ध अहिंसा देखता हूं । बीमारीसे 
दुःखित प्रियज्ञनोंका हम नहीं मारते हैं सो इसलिए कि उनकी सेवा करनेके साधन 
हमारे पास होते हैं ओर उन्हें समझ होती है। किन्तु सेषा शक्य न हो, जीनेकी 
आशा ही न हो, रोगी बेघुध हो ओर महादुःख भोगता हो तो उसके प्राणहरणमें 
मैं लेशभात्र भी दोष नहीं देखता । 


जिस तरह रोगीके भल्तेके छिए उसके शरीरमें चीरफाड़ करनेमें डाक्टर 
हिंसा नहीं करता, बल्कि शुद्ध अ्दिसाका ही पालन करता है, उसी तरह भारनेमें 
भी अहिंसाका पाछन हो सकता है। यह दद्ील की गयी है कि चीरफाडुमें तो 
रोगीके अच्छे ह्ोनेकी संभावना है, जब आ्राण-हरणमें रोगी मरेगा ही। किन्तु 
विचार करनेपर जान पड़ेगा कि दोनोंमें साध्य बस्तु एक ही है । प्राण छेकर और 
चीरफाड़ करके, शरीरमें रहनेवाढी आत्माको दुःखमुक्त करनेकी सामान्य घारणा 
है। शरीरमें चीरफाड़ फरके सुख शरीरको नहीं किन्तु आत्माको पहुंचाना है। 
आत्मारद्दित शरीरमें दुःख भोगनेकी शक्ति ही नहीं है | 


सत्यु-दंडका जो छर आजकछ समाजमें दिखलायी पड़ता है, वह, 
अटहिंसा-धमके अचारमें बहुत बड़ी बाधक वस्तु है। किसीको गाली देना, 
उमका बुरा चाहना, उसका वाड़न करना, उसे कष्ट पहुँचाना, सभी कुछ हिंसा है। 
जो मनुष्य अपने स्वार्थक लिए दूसरेफों कष्ट पहुँचाता है, उसके नाक-कान 
काटता है, उसे भर पेह खानेकों नहीं देता है और दूसरी वरहसे उसका 
अपमान करता है, वह सृत्युदंड देनेवालेकी अपेक्षा कहों अधिक निर्दुयता 
दिखछाता है। जिसने अमृतसरकी गलीमें लोगोंकों चींटीके समान पेटके बह 
चढकाया, उसने उन्हें अगर मार डाछा होता तो कम घातकी गिना जाता। अगर 
क्रोई यह भाने कि पेंटके बल चछनेवाले आज भी जिन्दा हैं, इसछिए पेटफे बढ 
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शरण 
रेगबाना स॒त्युदंडसे हलकी सजा है तो मुझे यह कहनेमें जरा भी संकोच नहीं 
होता है कि वह आदमी अरहिसाको नहीं जानता है। ऐसे अनेक प्रसंग हैं, जब 
मनुष्यके छिए सृत्युका स्वागत ही करना अधिक उचित द्ोता है । जो इस घमको 
नहीं समझते वे भहिंसाके मूछ तत्वको नहीं जानते । 


“रिनो मारग छो झरानो नहि कायरनुं काम जोने | 
अथात्‌ 'धमंका मार्ग शूरोंके लिए है, यहाँपर कायरोंका काम नहीं हे । 


हमें ईश्वरके प्रति रोज यह प्रार्थना करनी चाहिये कि 'हे नाथ ! असत्यका 
आचरण करके जीनेकी अपेक्षा, मुझे मोत द्वी देना ।? 


अहिसा-धर्मका पालन करनेबाछा अपने दुश्मनसे ऐसो प्रार्थना करेगा, 
है दुश्मन ! मेरा अपमान करने, मुझसे अमालुपी कर्म करानेके बदले तू भुमे मार 
ही डाल तो मैं तेरा गुण गाऊँ।' 


ये दृष्टान्न दिखकानेका मतलब यह बतछाना है कि स॒त्यु-दण्ड हमेशा 
हिंसा ही नहीं है । बछड़ेकी स्थितिमें पड़े हुए पशुका प्राण लेनेका मे इन दृष्ठान्तोंसे 
बेठेगा था नहीं यह भत्ते ही जुदा विषय समझा जाय, इस विषयमें भत्ते ही सत- 
भेद हो । यहाँतो मुझे सिर्फ अहिंसाके विषयमें प्रचक्तित कितने ही अ्रम 
दिखलाने हैं । 


केवछ मरणमेंसे ही आदमीको या पशुको थोड़े समयके लिए बचा हेनेमें 
अहिंसा जरूर ही है--यह मान्यता वहम है ओर इससे आज देशमें घोर हिंसा 
दीती हुई मैं देखता हूं । एक दुःखी, महापीड़ित पशुके प्राण छेनेसे जो आधात 
पहुंचा है, उसके साथ मैं जब असख्य प्रकारकी चलती हुईं निर्दुयताके सम्बन्धमें 
उदासीनताका मिछान करता हूँ तब यह प्रश्न सहज द्वी उत्मन्न होता है कि हम 
अहिसा-धर्मी हैं या हम अहिसाके नामपर जान-बूमाकर या अनजाने अधमेका 
आचरण करनेवाले हैं। 


हमारे अविचार ओर हमारी भीरूुताके कारण में तो पग-पगपर हिंसा 
होती हुई देख रद्य हूं। हमारी पिंजरापो८ और गोशालाएँ हिंसाका स्थान द्वो 
गई हैं। स्वार्थसे अंबे होकर हम रोज ही अपने पशुओपर अत्याचार करते हैं, 
उन्हें कष्ट पहुंचाते हैं। उन्हे अगर जवान द्ोतो वे अबह्य कहेंगे, 'हमें इस तरह जो 
कष्ट देते हो, उसके बदले हमें मार ही डालो तो हस तुम्हारा यश शाें ।” उनकी 
आँखोंमें ऐसी प्रार्थना तो मैंने अनेक बार देखी है. । 


इसपरसे यह कहा जा सका है. कि सार्थक वश होकर या ऋरोधर्में किसी 
भी जीवको जो कष्ट दिया जाथ या उसके अभिष्ट या प्राण-हरणकी इच्छा भी की 
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जाय तो बह हिंसा है । निःस्वार्थ बुद्धिसि, शान्त चित्तसे, किसी भी जीवकी भौतिक 
था आध्यात्मिक भछाईके लिए उसे जो दुःख दिया जाय या उम्रका प्राणषहरण 
किया जाय वह शुद्ध अहिंसा हो सकती है। भ्रत्येक दृष्टानवका विचार करके ही 
यह कहा जा सकता है कि ऐसे दुश्ख या प्राश-हरण कब अहिसक कहे जायँगे। 
अंतर अहिंसाकी परीक्षाका आधार भावनापर रहता है । 


हिन्दी नवजीवम 
४ गवटूबर , १९२८ 


“त्रहिंसा कोई ऐसा गुण ते है नही जो गढ़ा जा सकता 
हो | यह ते एक अंदरसे बढनेवाल्ली चीज है, जिसका आधार 
आ्ञन्तिक व्यक्तिगत प्रयत्न है ।” 

-+गांचीजी 


१०८ 


पावककी ज्वाला--२ (हिंसक प्राण-हरण) 


प्रस्तुत दृष्टान्तसे उछटा एक दूसरा संकट आश्रसपर है। पहलेका निवारण 
हो सका है। दूसरेका अभी नहीं मिला है। आश्रममें बंदरोंका उपद्रव दिनोंदिन 
बढ़ता ही जाता है। वे फछ,माड़ ओर शाक-भाजीका साश कर रहे हैं। इस उपद्रबसे 
बचनेका उपाय मैं खोज रहा हूँ। जो इस सम्बन्धमें रास्ता बतत्मा सकते हैं, वैसे 
छोगोंकी सलाद छे रहा हूँ। मुझे अबतक कोई निर्दोष उपाय नहीं मिला है। किन्तु 
अनेक आदमियोंके साथ चचो करता हूँ भर इसछिए शहरमें अनेक तरहकी 
अफवाह चल रही है और मेरे पास कई तीखे पत्र आये हैं। एक पत्र क्षेखक 
मानते हैं कि आश्रममें तीरसे बंदरॉको घायल किया जाता है ओर कितमे बंदर 
मर भी गये हैं। यह खबर भूठी है। बंदरोंकों हाँक निकालनेफा प्रयत्न अबश्य 
चढछता है । तीर भी काममें छाये गये हैं। किन्तु न कोई बंदर घायछ किया 
गया है, ओर न कोई मरा है । 


घायल करनेफा काम खुद मेरे लिए असहाय हैं। अनिवार्य हो पड़े तो 
उन्‍हें सार डालनेकी चर्चो में कर रहा हूं। किन्तु यह्‌ प्रश्न बछुड़ेके प्रश्नके समान 
सहज नहीं है । 


बंदरको मार भगानेमें मैं शुद्ध हिंसा ही देखता हूं। यह भी स्पष्ठ 
है कि उन्हें अगर मारना पड़े तो उसमें अधिक हिंसा होगी। यह हिंसा तीनों 
काछमें हिंसा ही गिनी जायगी। उसमें बंदरके हितका विचार नहीं है, 
किन्तु आश्रमके ही द्वितका विचार है । 


देहधारी जीवसात्र हिंसासे ही जीते हैं। उसके परम-घर्मका दर्शक 
शब्द नकार बराचक निकछा। जगत यानी देहसात्र हिंसामय है। और इससे 
अहिसा-प्राप्तिके छिए देहके आत्य॑तिक मोक्षकी तीज इच्छा पैदा हुई । 


हिंसाके बिना कोई देहधारी प्राणी जी ही नहीं सकता, जीनेफी इच्छा 
छूटती ही नहीं है, अनशन करके छूटनेकी इच्छा मनको नहीं है, देह अनशन 
करे और मन अनहान न करे तो यह अचलशन दंभमें खपेगा, और आत्माकों अधिक 
बंधलमें डालेगा। पेसी दयावनी स्थितिमें रहकर जीतेकी इच्छा रखता हुआ 
ज्ीव-भज्ञा क्या फरे? केसी और कितनी हिंसा अनिवाय गिने ! समाजने 
कितनी ही हिंसाओँकी अनिवाये ग्रिस कर व्यक्तिकों विचार करमेके भारसे 
झुक्त किया तोभी प्रत्येक जिज्ञासुके किए अपना क्षेत्र जानकर उसे नित्य छोटा 
करनेका प्रयत्न तो करना बाकी रहा ही है । 
-ई 


गांवौजी 


इस हदृष्टिसे सर्वव्यापी खेतीके धंचेमें रही हुई हिंसाकी मयोदाका 
निश्चय अहिंसा-धर्मका पाछूम करनेकी इच्छा रखनेवाले किसानको करना रहा 
है । मैं अपनेको किसान मानता हूं। मेरे सामने कोई सीधी छीक नहीं पिटी 
हुई है । प्रत्येक किसान बिना विचारे किसी न किसो तरहसे अपना गुजर चढ्ा 
ही त्ेता है । क्योंकि शिष्ट-वर्गने उसकी अवगणना की है। उन्तके जीवनमें भाग 
नहीं लिया है, दिलचस्पी नहीं छी हे और इसकछिए वे अपने जीवनमें उत्तरोत्तर 
अन्नति नहीं कर सके हैं | 


इसलछिए मेरे जेसे किसानकों तो आपना मार्ग हू ढ़कर, दूसरे किसान 
भाइयोंके, लिए हो सके तो, भार्प्रद्शांक बनना रहा । 


इस तरह खेतीपर लागू होनेबाले अनेक अश्न, जो नित्य पैदा होते 
हैं, पनमेंसे बंद्रोंका अटपटा प्रश्न भी एक है । 

किन्तु उसे सृत्युदण्ड देनेमें हिंसा तो है ही, इसकिए यह अन्तिम 
कारवाई करनेके पहले जितने क्लोगोंदी सलाद ढछी जा सके, उतनोंकी मैं लेना 
चाहता हूं। ओर 'नवजीवन' के पाठकॉमेंसे अगर कोई अनुभवी सज्जन आश्रमकोी 
रास्ता बतछा सकेंगे तो थे उपकार करेंगे। 


मैंने सुना है कि शुजरातके किसान ऐसे उपाय रखते हैं. कि उन्हें 
देखते ही डरकर बंदर भाग जाते हैं और यों किसान मानते हैं. कि हम अन्तिम 
हिंसासे बचे । यह सम्भव है किन्तु उसके बाद तो मरणदण्ड है ही। क्योंकि 
मैं जानता हू कि घंदर ऐसे विचक्षण द्वोते हैं. कि जब वे समझ लेते हैं. कि उन्हें 
कोई सारनेबात्ा नहीं है, तब्र वे गोलीकी बादसे भी नहीं डरते और उल्लटे 
किकियारी करते हैं। इसलिए कोई सलाहकार यों न माने कि इस उपद्रवसे 
खेतीको बचानेका एक भी रास्ता आश्रमने न जाना, न बिचारा है । जितना 
जाना है, उन सबमें हिंसा तो हे दही। जो बिना हिंसाके इस उपद्रवसे खेतीकों 
न बचाया जा सके तो यह विचार करना रहा कि कससे कम कितनी हिंसासे 
बचाया जा सकता है। इसमें मैं अनुभधीकी मदद्‌ चाहता हूं । 


हिन्दी नवजीवन 
४ अक्टूबर, १६२८ 


4१७ 


अहिसाकी समस्याएँ 


बछड़े ओर बंदरोंके विषयमें लेख लिखकर मैंने टीकाकारोंका रोष खूब 
बटोर लिया है | कोई गालियाँ देकर अपनी अर्टिसाकी परीक्षा करा रहा है, कोई 
सख्त टीका करके मेरी अद्विंसाकी परीक्षा ले रहा है, फोई विवेकपूवेक अपनी 
कठिनाइयाँ प्रकट कर रहा है। सभी पत्रलेखकॉंफो जबाब देने लायक समय भेरे 
पास नहीं है। ठेठ गालियोंबाले छेखोंसे मेरी सहन-शक्तिका भाप निकालनेके 
सिवाय और कुछ छाभ होनेवाला नहीं हे । दूसरे दो प्रकारके पत्नोमेंसे कितनी एक 
दलीलें उतार कर उनपर विचार करना चाहता हूँ। 

किन्तु उन दल्लीछोंमें उतरनेके पहले लिखनेवालॉसे विनती कर लूँ। अगर 
वे मयौदाका पाछन करेंगे तो मेरी जो भूछ होगी, मुझे चद्द बतछाबेंगे और अपनी 
जो भूले होंगो उन्हें देखेंगे, खूब तटस्थ रहनेका प्रयत्न करते हुए रहनेपर भी । 

१. अविवेकसे भरे हुए पश्नोंमेंसे में बहुत नहीं सीख सकता । 

२, पेन्सिद्से लिखे हुए खराब अक्षरवात्रे लेखोंको पढ़ना अशक्य है । 

३. लंबे निबंध मेरे पास भेजना व्यर्थ है। 

संत्षिप्त, सुन्दर भक्षरमें स्याहीसे लिखे गये पत्नोंको पढनेके लिए मैं वैयार 
हूँ, उत्सुक हूँ। मैं एक नम्न शोधक हूँ। 'नवजीवन! चछाकर सिर्फ सिखलानेका ही 
काम नहीं करता हूँ, किन्तु सीखनेका भी प्रयास करता हूँ। 

छेखकोंकी मुख्य दछीछें और शिक्षाएं ये हैं-- 

(१) अब आप श्रहिंसाके च्षेत्रमेंसे त्यागपत्र दे दीजिये । 

(२) आप क्या अहिंता-संबंधी अपने विचार पश्चिममेंसे नहीं लाये हैं ! 


(३) आपके विचार श्रगर सच्चे भी हो, तो भी जहां अ्रनथ दौनेका भय हो, वहां 
उन्हें आपको प्रकट महीं करना चाहिये । 

(४) आप कम्तंबादकों मानते हैं तो बछुड़ेके प्राण लेकर कर्मके नियमका विरोध 
करना व्यर्थ है | 

(४५) आपको यह मान जेनेका क्या अधिकार था कि बछुड़ा अब घंगा होगा ही 
नहीं, नहीं ही जियेगा ! आप क्या नहीं जानते हैं कि जिनके बारेगे डाबरर-वैश्ोंने कहा है 
कि अब मिनटोंके मिहमान हैं; वे भी श्रनेकों बार जी गये हैं। 

पु 4 १ | 


गांधीजी 


अहिसाके, या किसी दुसरे क्षेत्रसे त्याग-पत्र देने या न देनेकी बात तो 
खुद सुझ्ीको विचारनी रही है। आदमी अधिकारका त्यागपत्र दे सकता है, कर्तव्यसे 
जो त्यागपन्न देंगे बह कर्तेव्य-अ्रष्ट हुए गरिने जायंगे। सच्ची कहने ओर करने 
बालेके भाग्यमें बहुत बार छोकनिंदा तो होती ही है । मैंने सीखा हे कि अपने आपको 
जो सच्चा जान पड़े, बह अगर प्रस्तुत हो तो उसे प्रकट करना सत्याप्रह्का धर्म 
है । जब तक मुझे ऐसा छगे कि अ्रहिंसाके विषयमें मैंने जो कल्पना की है, वह सही 
है, तब तक में उसे जाहिर न करूँ तो कत्तव्यअ्रष्ट दोऊँगा । 


बलड़ेके बारेमें मेरे विचार अगर पश्चिमकी शिक्षाके आभारी हों तो मेरे 
छिए शर्मेकी कोई बात नहीं है। पश्चिमसे ज्ञान छेना द्वी नहीं चाहिये या वहां 
जो कुछ होता है सो सब बुरा है, मेरी ऐसो मान्यता नहीं है। पश्चिमसे मेने बहुत 
कुछ सीखा है । अहिंसाका बहुत कुछ स्वरूप बहाँसे मेंने सीखा हो तो इसमें आहचर्य 
नहीं होना चाहिये। सेरे विचार बाहरके किस स्पशंसे आये हैं सो में नहीं जानता । 
हाँ, यह जानता हूँ कि अब तो वे मेरे अन्तरात्मामें बस गये हैं । 


बात कुछ ऐसी नहीं है कि अपनी रायकों सच्ची माननेसे ही में उसे 
प्रकट करता हूँ । किन्तु बछड़ेके बारेमें मेरे विचारोंके मूलमें अहिंसा रही है, इसलिए 
वे कल्याणकारी हैं, यह मानकर मेंने उन्हें प्रकट किया है । बंदरोंके बारेमें में अपना 
धर्म नहीं जानता । इस कारण ज्ञान प्राप्त करनेके लिए मैंने चर्चा की है | इस बारेमें 
मुझे सदायक पत्र मिले हैं। बंदरोंके बारेमें मैं इतना कद्द दूं कि जब मेरा कुछ भी 
नहीं चलेगा, तभी प्राण-दरण तक में जाऊंगा। में जानता हूँ कि मेरा धर्म उसमेंसे 
बच जाना है। उसमेंसे बचनेके लिए ही यह चर्चा है। कर्मको में अवश्य मानता 
हूँ। किन्तु पुरुषारथंको भी मानता हूँ। करमका सर्बथा क्षय करके मोक्ष प्राप्त करना 
परम पुरुपाथे दे। बीमारकी सेवामें भी कमकी गति रोकनेके मूढ़ प्रयत्नकी गंध 
अआवेगी मगर तो भी हम मानते हैं कि जो रोगीकी सेवा नहीं करता, उसे दवा नहीं 
देता बहू घोर हिंसा करता है। देव और पुरुषाथंके उंद्रयुद्धमें शामित्ष न होते 
हुए जो कुछ सेवा कार्य हो सके, बह करल्ेनेका घर में जानता हूँ, और पालनेका 
प्रयरन करता हूँ । 


मुझे ऐसा निशचयात्मक ज्ञान तो नहीं था कि बछड़ा अब चंगा हो ही नहीं 
सकता। जिनसे डाक्टरोंने हाथ धो डाछे थे,ऐसे रोगियोंको चंगा होते हुए मेंने देखा 
है। मद्दा-अज्ञानमें पड़ा हुआ मनुष्य जहां तक भविष्यके धारेमें अनुमान कर सके, 
वह्दांतत करे और घताव करे । असंझ्य कर्मोंके संबंधमें हम ऐसा ही करते हैं। किन्तु 
कोन जाने, हिन्दू संसारकों क्या बात हो गयी है कि वह मोतके चामसे ही भड़क 
उठता है। गोकि भोतका कमसे कम डर हिन्दूफो दी होना चादिये, क्योंकि हिन्दू 
धर्मसें बाक्कपनसे ही आत्माके अमरत्वका ओर शरीरकी क्षण संगुरताकी शिक्षा 

१९२ 


शअद्दिता 


दी जाती है। बछड़ेको मारनेमें भूल हुई भी होगी, तो भी मैं जानता हूँ कि उसकी 
आत्माकी तो कुशछ ही है। उसके कष्टमें डूबे हुए शरीरको दो घड़ी पहले नाश 
करनेमें शामिल होनेमें अगर भूल रही होगी तो उस भूज़की सजा भोगनेकी भी 
मुझे तैयारी रखनी चाहिये । किन्तु बछुड़ेकी जो दो घड़ी कम समय तक श्वास लेने 
को मिला, मुझे इसका पारावार दुःख नहीं छगता है। जो बात मैं बछड़ेके बारेमें 
कहता हूँ, वही प्रियजनके बारेमें भी कह सकता हूँ। कोन जानता है. कि अपने 
छालन पाछनसे, अपने मोहसे, अपने गलत इछाजसे हम अपने कितने सोफे 
प्राण समयसे पहले जाने देनेमें मददगार हुए होंगे १ प्राणदरणके बाद अश्रपात 
करके हम दया-धरमका पंथ छोड़ देते हैं और अध्िंसाको लजाते हैं। मुझे जो पत्र 
मिल्षे हैं, वे मेरी वह राय दृढ़ करते हैं। मरणका भय अहिंसाके पहचाननेमें महा- 
बिष्नरूप है। 
हिन्दी नवजीवन 


११६ श्रक्‍्द्ूबर, १९१८ 


“दूररेंके लिए प्राणर्पण करना भी प्रेम की पराकाष्ठा है और 
उसका शास्त्रीय नाम अहिंसा है। अथोत्‌ यें कह सकते हैं कि 
ऋष्टिंसा ही सेवा-है । संसारमें हम देखते हैं कि जीवन और मुत्युका 
युद्ध होता रहता है परंतु दोनोंका परिणाम मृत्यु नहीं जीवन है ।” 

3 मजीओं 


१५ १५१३ 


एक समस्या 


बछड़ा प्रकरण मट पूरा होनेवाछा नहीं हे। अद्विंसाके नामपर हिंसा 
करनेवाले भाई अभी डाकखानेको पेसे दे रहे हैं। कितने मानते हैं कि मेरा साठवां 
वर्ष पैठा और इसक्षिए मेरी बुद्धिका नाश हुआ है । सासून अस्पताक्षमें मेरा रोग 
असाध्य मानकर मेरे डाक्टरोंने या मित्रोंने जहदरकी पिचकारी मुमे दी होती तो 
गरीब बचुड़ा जहरकी पिचकारीसे बच जाता और बंदरके ऊपर जो मैं मृत्युदंडकी 
तलवार छटकाये हुए हूं, उसका भय हनुमानके वंशजोंको न रहता | इनके अलावा 
दूसरे भी ऐसे ही अहिंसक उद्गारोंवाले पत्र आया करते हैं। और जेसे-जेसे ये 
पत्र आते हैं, मुझे लगा करता है कि इस विषयकी चर्चा जो 'नवजीवन/में की सो 
ठीक ही की | छेखक समभते नहीं कि अहिंसा-धर्म को जानने ओर माननेका दावा 
करते हुए भी वे ऐसे पन्र लिखकर हिंसा कर रहे हैं। किन्तु ऐसे पत्नोंसें दो चार 
अपवाद-रूप दूसरेके भी पन्न आये हैं। उनमेंसे एक यहां चुनकर देता हूँ। इस 
पत्रके लेखक कहते हैँ--- 


“बछुड़ा प्रकरणसे कितने संशय दूँर हुए। अह्विंसाकी मर्यादाके ऊपर आपने 
खूब ही प्रकाश डाज्ा है, किन्तु उसके साथ ही आपने एक नयी उलभन भी पैदा कर दी है । 


५बह यह है--कौई मनुष्य या मनुष्योंका समुदाय लोगोंके बढ़े भागकों कष्ट 
पहुंचा रहा है । दूसरी तरहसे उसका निवारण न द्वोता होगा तब उसका नाश करें तो यह 
अनिवार्य समऋकर श्रहिंसामें खपेगा या नहीं! बछंड्ा-अकरणमें श्रापने भावनाकों प्राघान्य 
दिया है | तो इस स्थलमें भी पापी पीड़ा देनेवाल्ेका बंध करनेमें भावना ऊँची होनेसे 
यह बच क्या अहिंसक नहीं गिना जायगा ? फरलका नाश करनेबाले' जीवोंके नाशको आपने 
हिंसा नहीं गिना है। उसी भाँति मानव-समाजका नाश करनेवाले झादमीके नाशको क्‍या 
आप अहिंसा न भार्मेंगे १? ग 


बिवेकी पाठक तो यह देख ही गये द्वोंगे कि इस पतन्नमें मेरे लेखका अनथे 
हुआ है। अ्दिसाकी जो व्याख्या मैंने दी है, उसमें ऊपरके तरीकेपर मलुष्य- 
धधका समावेश हो ही नहीं सफता। किसान जो अनिबाय जीव-नाश करता 
है, उसे मैंने कभी अर्विसामें गिनाया ही नहीं है। यह बध अनिवार्य होकर अम्य 
भक्ते दी गिना जाय, किन्तु अहिंसा तो निश्चय ही नहीं है । किसानकी हिंसामें, 
था छेखकने जो दृष्टान्त दिया है, उसमें रही हुई द्िसामें समाजका स्वार्थ छिपा 
हुआ है। अद्दिसामें स्वार्थंको स्थान नहीं है। बहनड़ेके आरणदरणमें फैवल बढछड़ेके 
ही भत्तेका विचार था। म था उसमें खेतीकी रक्षाका या किसीकी रक्षाका सवात्त; 
स॑ था उसमें मेरी या किसी दूसरंकी सुधिधाका अहन । दु!खसे पीडित और जिसकी 
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'अर्िणा 


दूसरी कोई सेवा अशकक्‍्य दो पड़ी थी, ऐसे बछड़ेके प्रति जो कर्तव्य था, उसीका 
सवाल था । प्रस्तुत लेखकके प्रश्नका मिलान बंदरोंके प्रश्नसे जरूर किया जा सकता 
है। तो भी दोनोंमें बहुत भेद है। बंदरका हृदय-परिवर्तन करनेका कोई सामाजिक 
उपाय हमारे पास नहीं है। इसलिए उसका प्राणहरण शायद क्षम्य गिना जाय, 
किन्तु पापीमें भी पापी, कष्ट देनेवाले मनुष्यका हृद्य-परिबतेन हमेशा शक्‍य है। 
ऐसे परिवत नके इलाजको भी योजना समाजने की है । इसलिए अद्विंसक प्रकरणमें 
रवार्थो मनुष्य-बधको कभी स्थान नहीं मिल सकता। मुझे ऐसा नहीं सूक सकता 
कि मनुष्य-बध अनिवाय हो | यह याद रखनेकी जरूरत है कि बछड़ेफी स्थितिमें 
पड़े हुए मनुष्यके बारेमें में ने जो कल्पना की है, उसका यहां कोई संबंध नहीं है । 


अब रही भावनाकी बात । यह यथार्थ है कि मैंने भावनाकों प्राधान्य 
दिया है । किन्तु अकेली भावनासे अहिंसा नहीं सिद्ध हो सकती। यह सच हे कि 
अहिसाकी परीक्षा अन्तमें भावनासे होती है। किन्तु यह भी उतना ही सच है कि 
कोरी भावनासे हो अ्रहिंसा न मानी जायगी। भाबनाका माप भी कार्यपरसे दी 
निकालना पढ़ता है। और जहां स्वारथंके वश होकर हिंसा की गयी है, वहां 
भावना चाहे कितनी ही ऊंची क्‍यों न हो, तो भी स्वार्थभय हिंसा तो हिंसा 
ही रहेगी । इससे उलदे जो आदमी मनमें बेर-भाव रखता हे किन्तु छाचारीसे 
उसे काममें नहीं छा सकता, उसे बेरीके श्रति अहिंसक नहीं कहा जा सकता। 
क्योंकि उसकी भावनामें बेर छिपा हुआ है । इसकिए अहिंसाका माप निकाहनेमें 
भावना और कार्य दोनोंकी परीक्षा करनी होती है। 


हिन्दी नवजीवन 
श्८ अक्टूबर, १९२८ 


“जहँँ सिर्फ कायरता और हिंसाके बीच किसी एकके 


चुनावकी बात हो तहाँ में हिंसाके पद्चमें राय दूँगा ।” 
“-गाँचीजी 


११५ 


अहिंसा बनाम दया 


नीचे छिखा पत्र बहुत समय पहलेसे मेरे पास पढ़ा था। सोचा था 
कि फुरसत मिलनेपर इसका उत्तर दूँगा। आज जहाजपर थोड़ी फुरसत 
मिली है। पत्र संक्षेपमें इस तरह है-- 


#जब आप दया और अनुकम्पाके भावसे प्रेरित होते श्रौर काम करते हैं तब 
दयाके बदले कई जगह अहिंसा शब्दका प्रयोग करते हैं | इससे गलतफहमीका पैंदा 
होना संभव है, वह पैदा होती है | मुझे यह भी कह देना चाहिये कि मानी हुई दया 
भूठी भी दो सकती है । 


“आपके अहधिंसा-सम्बन्धी विचार कई बार श्रर्थ-शासत्रके श्राधारपर ही होते हैं | 
ऐसी दालतमें अ्र्थशात्र श्रोर अहिंसा दौनों परस्पर असंगत और विरोधी तस्र मालूम 
पड़ते हैं। क्योंकि अहिंसा आत्मामेंसे पैदा दोनेवाला एक भाव है, जो सक्रिय नहीं होता । 
लेकिन दया और अनुकम्पा व्यवहासरजन्य भाव है। वे सक्रिय हैं; अहिंसा सक्रिय नहीं 
है। दयाका अरध्विंसाके बदले और अध््विंसाका दयाके बदलें उपयोग ह्ोनेपर श्रहिसाके 
सच्चे अर्थका उल्लंघन होता है। इस कारण दया और अरहिंसाके बीचका भेद जान 
लेने योग्य है । 


“क्या किसी क्रूर और जंगली कही जानेवाली ममुष्यभज्नी जातिमें मनुष्यजातिके 
प्रति प्रेम पैदा करके, दया उपजाकर, दूसरे प्राणी और मनुष्यके बीचका विवेक समक्ाकर 
उसका मनुष्य-भक्तण छुड़ाना और पशुके माँससे अपना निर्वाह करनेकी बात कहना, अथवा 
मांस खानेबाले लोगोंको फत्च, फूल, इृच्च आदि वनस्पतिसे जीवन-निर्वाह करनेकी बात कहना 
उन्हें अहिंलाका मार्ग बतलाना कहा जायगा?! विचार करनेपर यह एकांग विवेक प्रतीत 
होगा । एकांग होते हुए भी यद्द सदोष है । अ्रहिंसाकी दृष्टिमें जीवभाग समान है | 
इस कारण ऊपरका मार्ग श्रहिंसाका मार्ग नहीं है । 


"दया अहिसा-धर्मका अथवा धर्म-मात्रका सब तरहके व्यवहरमें, हर एक 
कामके साथ स्पष्ट तौरपर आचरण करनेका श्राआद करना भूल नहीं है !” 


पत्र-लेखककी भाषना सुन्दर है, छेकिन मेरे विचारमें उनका अ्दिंसाका 

अनुभव-अभ्यास कम है । अहिंसा और दयामें उतना ही भेद है जितना सोनेमें 

और सोनेके गहनोंमें, बीजमें ओर वृक्षमें। जहां दया नहीं वहां अहिंसा नहीं । 

अतः याँ कह' सकते हैं कि उसमें जितनी दया है उतनी दी अहिंसा हे। अपनेपर 

आक्रमण करनेवालेकों में न मारू उसमें अहिंसा हो भी सकती है और 
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अददिसा 


नहीं भी । डरकर उसे अगर न मारूँ तो वह अहिंसा नहीं हो सकती । दया- 
भावसे ज्ञानपूर्वंक न मारनेमें ही अहिंसा है। है 


जो बात शुद्ध अर्थशात्रके विरुद्ध हो वह अध्दिंसा नहीं हो सकती। 
जिसमें परम अर्थ है वह शुद्ध है । अह्विंसाका व्यापार घादेका व्यापार नहीं होता। 
अहिसाके दोनों पत्नड्रोंका जमा-ख् शून्य होता दै। याने उसके दोनों पलढड़े 
समान होते हैं। जो जीनेके लिए खाता है, सेवा करनेके छिए जीता है, मात्र पेट 
पालनेके लिए कमाता है वह कास करते हुए भी अक्रिय है; वह हिंसा करते 
हुए भी अहिंसक है। क्रियाहीन अहिंसा आकाशके फूछके समान है। क्रिया 
हाथ-पेरसे ही होती है, सो नहीं। मन हाथ-परकी अपेक्षा बहुत ज्यादा काम 
करता है । विचार मात्र क्रिया है । विचार-शहित अहिसा हो ही नहीं सकती | 
शरीरधारी मनुष्यके छिए ही अहिसा-धर्मकी कल्पना की गयी है । 


सब भक्षी जब दयासे प्रेरित होकर भक्ष पदा्थोकी मयौदा निश्चित 
करता है तब उस हद तक वह अहिंसा धर्मका पालन करता है। इसके विपरीत 
जो रूढ़िके फारण भांसादि नहीं खाता, वह अच्छा तो करता है, छेकिन यह 
नहीं कहा जा सकता कि उसमें अहिंसाका भाव है दी । जहां अर्दिसा है वहां 
ज्ञान-पुरवंक दया होनी ही चाहिये । 


अगर अहिसा-धर्म सच्चा धर्म हो तो हर तरह व्यपह्टारमें उसका आचरण 
करना भूल नहीं, बल्कि कर्तव्य है। व्यवहार ओर धर्मके बीच विरोध नहीं 
होना चाहिये। धर्मका विरोधी व्यवहार छोड़ देने योग्य है। सब समय, सब 
जगह, सम्पूर्ण अहिंसा संभव नहीं, यों कह कर अर्द्खाको एक ओर रख देना 
हिंसा है, मोह है, ओर अज्ञान है। सच्चा पुरुषाथे तो इसमें है कि हमारा आचरण 
स्रद्ा अहिसाके अनुसार हो | इस तरह आवरण फरनेवाला मनुष्य झ्न्तमें परम पद 
प्राप्त करेगा, क्योंकि वह सम्पूणेतया अद्दिंसाका पाछन करने योग्य बनेगा। ओर 
यों तो देहधारीके ल्षिए सम्पूरं अहिंसा बीज-रूप ही रहेगी। देह-धारणके भूलमें 
हिंसा है, इसी कारण देहधारीके पालने थोग्य धर्मका सूचक शब्द निषेध-वाचक 
अद्टिसाके रूपमें प्रकट हुआ है। 
हिन्दी नवजीवन 
४ झपैल, १९२९ 
ह 
“जहाँतक मानवीय इष्टिसि सम्भव है तहाँतक पूर्ण ऋत्म- 
शुद्धि अह्िंसाके आदर निहित है 0” 
“गांधीजी 
११७ 


क्या रामने खून बहाया था ? 
जिन्हें खादी जहर-सी छगती है, उन्हीं भाईका एक और सवाल्ष यों हैं-- 


“मेरे विचारमें कमजोर और निहत्थे होनेके कारण ही अहिंसात्मक असहयोग 
हमारे लिये श्रेष्ठ है। लेकिन जिम रामचन्द्रजीका राज्य रामराज्य कहलाता है, उन्हें भी 
रावणके साथ लड़कर खून बहाना पड़ा था । क्ृपाकर कोई ऐसा पुराना उदाहरण दे, जिसमें 
कभी किसीने खून बहाये बिना जय प्रापकी हो। बिल्ली एक छोटा-सा प्राणी है, मगर जब 
कुत्ता उसके बच्चेकी उठाने जाता है, जान जोखिममें डालकर भी वह उसका विरोध करती है | 
बिल्ली यह खूब जानती है कि उसकी कुछ चलेगी नहीं, फिर भी वह मरनेको तैयार हो जाती 
है, और जबतक कुत्ता उसे मार नहीं डालता, बच्चेकों ले जाना कठिन है। इसमें कुद्रतकी 
कुछ खुब्ी हैं| मेरे विचारमें श्रह्िंलात्मक असहयोगके कारण ही सरकार दिन-दिन श्रपना 
फौल्दी पंजा अधिकाधिक मजबूत बनाती जाती है, अगर हम उसे चमत्कार बतावे तो वह 
अवश्य नमस्कार करे-फिर भले ही बह एक दजारका खून क्‍यों न करे, हम भी ३००--४०० 
ते कम तो क्या करेंगे | ३६ करोड़ भारतीयोंका श्रहिंसामें विश्वास रखना आसमानमें फूल 
खिलनेके समान है। अतएव प्रार्थना है कि देशकी नब्जको ठीक-ठीक परखिये। मेरे विचारमें 
झाप निदान करनेमें भूले हैं |” 


मेरा दृढ़ विश्वास है कि अहिसात्मक असहंयोग निर्बेठका ही बल्ल नहीं, 
बढ्िकि बछवानोंका भी खास बढ है। वह सर्वव्यापी सिद्धान्त है। जानमें हो 
झनजानमें हम रात-द्नि इसपर अमल करते हैं। बततमान इतिहासमें राजाओंकी 
छड़ाईको अधिक महत्व दिया जाता है। लोगोंका, प्रजाका इतिहास भविष्यमें 
लिखा जाथगा | जब वह इतिहास लिखा जायगा, तब हम देखेंगे कि उसके पन्‍्ने- 
पस्लेमें अर्हिसात्मक असहयोग भरा पड़ा दै। जब स्त्री दुष्ट पतिके बढ नहीं होती, 
तब वह उससे अहिसात्मक असहयोग करती है। 'क्वेकर ज्ञोगोंका इतिहास 
अहिसात्मक असहयोगका जगमगाता उदाहरण है। भारतमें वष्ण॒वोंका इतिहास 
भी इसी सिद्धान्तकी पुष्टि करता है--ये छोग जो काम कर सके हैं, सारी दुनिया 
उस्रे कर सकती है। 
' देखनेबाले साफ-साफ देख सकते हैं कि जगतकी गति शान्तिकी ओर है। 
सानव-जातिका शरीर तो मलुष्यका है; मगर असी उसने पशु-स्वभावका त्याग नहीं 
किया है। उसे यह त्याग करना ही पड़ेगा | इसी कारण छुत्त बिल्लीकी सिसात् 
बेठिकाने है और हमारे लिये अशोभनीय है। हम क॒ुत्त बिल्ली नहीं हैं; हम दो 
चेरपर सीबे खड़े होनेवाले, आत्माको पहचाननेक्ती इच्छा रखनेवाले ओर बुद्धि- 
शक्तिवाज्ल प्राणी हैं. । 
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अहिंत 


ओर शमचन्द्र ! कोन सिद्ध कर सका है कि रामचन्द्रने लुंकामें खूनकी 
नदी बहायी थी ? दस सिरवाला रावण कब जन्मा था ? बन्दरोंकी फोज़ किसने 
देखी थी ९ रामायण धर्म-अन्थ हे, रूपक हे। करोड़ों छोग जिस रामकी पूजा 
करते हैं, वह राम घट-घट व्यापी है | रावण भो हमारे ही शरीरमें रहनेवाले दस 
सिर वाले बिकराछ विकारोंका रूप हे । उसके खिछाफ अन्तयोमी राम सदा युद्ध 
करता है। वह तो दयाको मूर्ति हे। अगर फिसी ऐतिहासिक रामने किसी 
ऐतिहासिक राबणसे युद्ध किया भी हो तो उससे हमें बहुत-कुछ सीखनेको नहीं 
मिलता । इन प्राचीन राम-रावणकों खो जनेकी जरूरत ? आज़ तो वे द्र-दर पड़े 
हैं। सनातन राम ज्द्मस्वरूप हे, सत्य और भहिंसाकी सूर्ति है । 

भारतकी समस्या न तो क्रोधसे सुल्केगी, न रामायणादि अन्थोंके अर्थका 
अनथे करनेसे ओर न पशुओंकी नकछसे। इस समस्याको हल करनेके छिए हमें 
अपने आपको पहचानना पड़ेगा। अहिसात्मकक असहयोग भारतको उसके 
मनुष्यत्त्वकी याद दिछानवाछी चीज है । भत्ते ही करोड़ों छोग एक साथ इस बातमें 
श्रद्धा न रखें । हथियार उठानेके लिए भी कोन करोड़ों तैयार बेठे हैं! करोड़ों 
तेयार हो भी नहीं सकते । अ्टिंसात्मक युद्धमें अगर थोड़े भी मर मिठनेवाले छड़ाके 
होंगे, तो वे करोड़ोंकी छाज रखेंगे और उनमें प्राण फूरेंगे। अगर यह' मेरा 
हे, लिए मधुर है। आकाशकुसुम है तो भी मेरी कल्पनाकी 
3 शोभा है, और उसमेंसे सोरभ फेल्नता ही रइटता है । 


१५ अग्रत्त, १९४०८ 


“अहिंसाम हार जैसे कोई चीज ही नहीं है । हिंसाके अंतंमे 
तो निश्चित हार है। है ।” 
--शंभीजी 
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